﻿nstvd HRISTOS "K fără Dumnezeu "Gdsz" CONSILIUL CENTRAL UNIUNEA BUNĂRILOR MIRATORI DIN URSS ARTHUR DREVES ORIGINEA CREŞTINISMULUI DIN GNOSTICISM TRADUCERE DIN GERMANA A O VAINSHTEIN im I ZEINER CU O PREFAȚĂ de V S ROZHITSYN A Editura pe acțiuni O-VO "BEZGOZHNIK" MOSCOVA Mosoblit nr Tiraj - coli Ordinul nr Stat tipografie numită după Evgenia Sokolova Leningrad, str Comandanți roșii, de ani PREFAŢĂ Numele lui Arthur Drews se bucură de faimă largă și binemeritată printre ateii noștri Dreve conduce o luptă lungă și persistentă pentru a dovedi (tm) mitologic al lui Isus Hristos Acest adevăr științific nu este nou, dar a întâmpinat o rezistență acerbă din partea tuturor bisericilor și a majorității covârșitoare a oamenilor de știință burghezi De un sfert de secol Arthur Drewe a propagat cu insistență (tm) mitologic al lui Ichsus în Germania, susținând punctul de vedere exprimat la sfârșitul secolului al XVIII-lea și care nu a devenit încă general acceptat, deși din punct de vedere științific, -natura istorică a lui Isus este dincolo de orice îndoială Nu există nimic mai greu decât lupta pentru adevăr, chiar dacă este incontestabilă, dar jignește interesele de clasă ale cuiva Problema lui Isus, în ciuda faptului că este vorba despre un fapt nesemnificativ și foarte vechi, este literalmente în centrul atenției tuturor disputelor moderne despre creștinism și esența sa socială Hristos nu este doar o problemă teologică, nu este doar o problemă istorică, nu doar o idee religioasă, este problema politică centrală și cea mai acută pentru biserica modernă Hristos este un mit politic cu semnificație militantă pentru burghezia modernă în lupta sa de clasă În jurul imaginii mitologice a lui Iisus se unesc toate ideile morale și politice pe care burghezia caută să le răspândească în masele de oameni, toate ideile cu care își consolidează dominația de clasă, stupefiind conștiința maselor Mitul politic despre Hristos continuă să fie creat în prezent Ideologii burghezi, în conformitate cu sarcinile agitației lor de clasă, creează, recreează și recreează continuu, fac și refac imaginea lui Isus Iisus Mângâietorul coboară în strălucire aurie din * III un demon pentru un tânăr soldat englez care a căzut pe câmpul de luptă și îi dă nemurirea Iisus Răscumpărătorul ia asupra lui crucea gigantică a tuturor suferințelor omenești și o scoate de pe umerii muncitorilor, bolnavilor, orfanilor, bătrânilor, regilor, sclavilor, eliberând de chin pe toți cei suferinzi Iisus Regele, în toată măreția gloriei cerești, patronează puterea, bogăția, statul și capitalismul Săracul Iisus intră într-o familie de muncitori pentru a-și împărtăși masa slabă zilnică și a face mâncare dulce obținută prin douăsprezece ore de muncă în munca grea capitalistă, Iisus judecătorul amenință cu tunete, focurile iadului, remuşcări veşnice pentru păcătoşi , rebeli, atei, toți cei care se răzvrătesc împotriva lui Dumnezeu și a capitalului Iisus cel suferind în coroana de spini atârnă pe cruce, ulcerat, chinuit, dând exemplu de răbdare și smerenie tuturor celor care nu pot îndura suferința Iisus profesorul răspândește cuvântul Evangheliei printre sclavii negri, galbeni și roșii ai imperialismului, instruindu-i în virtuțile care facilitează munca militară și polițienească a cuceritorilor Iisus păstorul conduce pe urmele poporului său care caută moralitate și sprijin moral Isus ca imagine mitologică este creat zilnic de presa capitalistă pe coloanele ziarelor, în predicile bisericești, în agitația politică în rândul maselor muncitoare Cu ajutorul lui, grevele sunt oprite, cu sprijinul lui se organizează spărgători de greve, sub patronajul său se organizează războaie și societăți pe acțiuni pentru a împărți și jefui continente întregi Gândirea mitologică necesită imagini vii vizuale Masele analfabete, ignorante, asuprite nu sunt în măsură să asimileze predica care le este străină de clasă, care este condusă în rândul lor de către burghezie, decât în învățăturile figurative, unde în centru se află figura supraomenească vie a unui puternic și în același timp dumnezeu suferind, rege ceresc și sclav Mitul despre Isus s-a format în lumea antică, dar s-a dezvoltat până în zilele noastre, schimbându-se odată cu ideologia de clasă a asupritorilor și corespunzând strict sarcinilor lor politice imediate Expunând mitul despre Hristos, cercetătorul științific îndeplinește două sarcini uriașe în același timp: prima sarcină este critica istorică a legendei despre omul care nu a existat niciodată Iisus Hristos; a doua sarcină este distrugerea imaginii mitologice, cu ajutorul căreia burghezia otrăvește conștiința maselor asuprite, stingând revoluția în ele IV stări ionice și transferând energia protestului într-un canal sigur al credinței în Isus Mângâietorul Semnificația enormă a mitului lui Isus pentru burghezie nu are nimic de-a face cu presupusul fapt al predicării și al morții sale de acum de ani Cu ajutorul legendei lui Iisus care a trăit, a predicat și a murit cândva pe cruce, burghezia caută să susțină și să întărească ideile religioase care sunt încă răspândite în rândul maselor analfabete și asuprite politic Esența principală a învățăturii teologice despre Isus este că Isus este Dumnezeu însuși în a doua sa persoană, fiul lui Dumnezeu, care a existat întotdeauna de la crearea lumii, care există acum și care va veni într-o zi cu slavă să-i judece pe cei vii și morții Viața pământească a lui Isus este un scurt moment din istoria eternă a regelui ceresc și a fiului lui Dumnezeu Viața pământească a lui Isus este doar o legătură între existența sa veșnică supranaturală în cer și lumea pământească Unul dintre subiectele preferate ale predicilor preoțești și sectare este chemarea de a-l imita pe Hristos în viața sa pământească, chemarea de a-l urma pe așa-zisul "învățător" în blândețea, îndelungă răbdare, blândețea, smerenia și toate virtuțile care sunt inspirate de cei asupriţi Cu ajutorul basmelor despre Isus pământesc, bisericii întăresc credința în Iisus ceresc în rândul maselor Clerul modern încearcă să-l aducă pe Isus mai aproape de "valea pământească", să-l înfățișeze ca un participant viu la toate evenimentele din viața maselor Pentru a întări credința în Isus, poveștile despre viața lui pământească sunt materiale propagandistice extrem de convenabile În zeci de milioane de exemplare, biserica distribuie maselor broșuri și pliante despre viața pământească a lui Isus, încercând să-l facă vizual, accesibil, tangibil, dar păstrându-și în același timp trăsăturile mitologice Dar de îndată ce teoria naturii mitologice a vieții pământești a lui Isus a fost dovedită științific și răspândită în rândul maselor de oameni, de îndată ce masele ajung la concluzia că Isus nu a existat, Iisus mitologic, acum creat prin presa burgheză și predicarea preoțească și jucând rolul instrumentelor de exploatare spirituală a maselor Pe această bază putem afirma că problema lui Isus istoric nu este o problemă teologică, ci una dintre cele mai vitale și vitale întrebări ale luptei de clasă moderne Prin urmare, este destul de clar că ѵ Capturarea lui Arthur Drews cu dovada naturii mitologice a lui Isus a întâmpinat o rezistență acerbă din partea clerului și a oamenilor de știință burghezi Preoții protestanți, catolici și ortodocși, pe de o parte, au susținut că argumentele lui Drews nici măcar nu merită infirmate, iar pe de altă parte, focul grelei erudiții teologice și fals-istorice a preoților s-a concentrat pe aceste presupuse argumente nesemnificative Arthur Dreve este un om de știință proeminent Cu toate acestea, trebuie să fii surprins nu atât de bogăția și profunzimea argumentelor sale împotriva lui Isus istoric, cât de perseverența și curajul extraordinar cu care se apără încă de persecuția preoțească purtată împotriva lui Un flux de negare, defăimare publică, îndoieli cu privire la onestitatea științifică, îndoieli cu privire la conștiinciozitate și chiar sănătatea mintală, privarea de profesor, privarea de câștiguri, injecții personale și insulte - Drew îndură toate acestea cu o energie invincibilă, de la an la an continuând să se dezvolte tema principală a tuturor scrierilor sale, tema mitologiei lui Isus Trebuie remarcat faptul că Dreve are nu numai o mare perseverență, ci și o eficiență colosală Îl cunoaștem în principal ca autor al lucrării în două volume Mitul lui Hristos În plus, a publicat o serie de studii private despre imagini individuale ale Evangheliei, Petru, Maria etc , poartă o discuție continuă și vie cu adversarii săi și, în același timp, publică o serie de lucrări despre istorie și filozofie El deține o lucrare majoră "Istoria monismului în lumea antică", care conturează cursul dezvoltării filozofiei materialiste în Grecia și Roma antice El studiază filosofia lui Hegel și publică "Filosofia religiei" a lui Hegel în formă revizuită, cu comentarii În cele din urmă, el rezumă studiul creștinismului timpuriu în traducerea în limba rusă a cărții noastre despre Originea creștinismului Acestea sunt meritele științifice ale lui Drews Cu toate acestea, avem tot dreptul să spunem că el nu este un Ori gânditori ginali El nu a creat un singur argument nou împotriva istoricității lui Isus Toate argumentele sunt împrumutate de el din vechea literatură științifică, acumulată pe parcursul unui secol Valoarea lui Drews nu constă în dovedirea mitologiei lui Isus, ci în perseverența propagandistică și capacitatea de a apăra aceste argumente împotriva preoților Indiferent de propriile motive interioare ale lui Drews, care a încercat să întărească religia prin eliberarea ei VI Din elemente mitologice, discursurile sale împotriva dogmei teologice dominante despre viața pământească a lui Isus au avut o mare importanță politică și au contribuit la succesul criticii ateiste la adresa religiei A Drews a trebuit să lupte în principal cu teologii protestanți Catolicii au rămas departe de controversa lui Isus și nu au fost foarte interesați de el Dogma patologică îl mărturisește ferm pe Isus ca Dumnezeu, iar problema circumstanțelor istorice ale întrupării zeității nu a fost niciodată la fel de acută pentru catolici ca și pentru protestanți Teologii protestanți au susținut că întreaga poveste a Evangheliei despre Isus poate fi înțeleasă și explicată în întregime în termenii istoriei umane, fără niciun amestec de elemente miraculoase sau supranaturale Dacă au existat miracole în istoria Evangheliei, atunci ele nu încalcă istoricitatea, pentru că Dumnezeu și-a manifestat voința fără a contrazice legile naturale Iisus protestantul umanizat a căpătat caracterul unui personaj istoric, deosebindu-se de alte figuri doar prin faptul că a inițiat un eveniment de o importanță teologică incomensurabilă și anume, a creat creștinismul și a devenit figura centrală a cultelor creștine Omul Hristos L-a eclipsat complet pe Dumnezeu Această tendință în teologia protestantă este destul de de înțeles și se explică prin nevoile politice ale burgheziei "luminate", care este deservită de teologia în Germania A fost necesar să se prezinte dezvoltarea creștinismului ca un fenomen istoric, destul de acceptabil în cadrul perspectivei lumii științifice moderne Spiritul liberalismului burghez pătrunde în teologia germană Iisus umanizat trebuie să sprijine biserica capitalistă Religia bergeoisă necesită un program politic și o propagandă a moralității Teologii germani au interpretat creștinismul ca pe o doctrină socială, cu scopul de a organiza mase largi de oameni și de a le insufla anumite norme de comportament care protejează proprietatea privată și fundamentele morale ale civilizației burgheze Hristos apare ca autoritate sfințind programul liberalismului moderat, progresului pașnic fără revoluție, creșterea prosperității fără încălcarea drepturilor de proprietate, alfabetizarea universală fără comunism științific, știința naturii bazată pe "bunul simț" dar renunțând la materialism, la sănătatea fizică și morală a clasa muncitoare fără a încălca fundamentele individuale vp o familie privată, o democrație moderată, fără a aduce atingere puterii statului imperialist și, mai presus de toate, o fraternitate universală fără nicio luptă de clasă, dar cu posibilități nelimitate pentru naționalismul militant În numele lui Isus ca personaj istoric și gânditor, teologii burghezi propagă acele concepții socio-politice care ar trebui să distragă atenția maselor muncitoare de la comunism Teologia protestantă ♦ este structurată astfel încât învățăturile lui Isus să poată fi acceptate chiar și de oamenii care nu cred în lumea religioasă supranaturală a zeilor, miracolelor, misticismului și sacramentelor Religiozitatea se reduce la evlavie, iar evlavia - la respectarea regulilor morale de bază și la recunoașterea unui program politic protector care corespunde strict intereselor burgheziei conducătoare Teologia catolică are punctul de vedere exact opus Catolicii consideră că viața pământească a lui Isus este una dintre formele de manifestare a esenței sale supranaturale Pentru ei, istoria Evangheliei are un caracter supraistoric, spargând în cursul general al dezvoltării societății și transformând-o prin voia lui Dumnezeu Adevărat, există și în rândul teologilor catolici o tendință care tinde să recunoască istoricitatea lui Isus, să-și raționalizeze istoria pământească, să elimine miracolele și elementul supranatural din ea În prezent, cel mai proeminent reprezentant al acestei tendințe este Alfred Loisy El se află în întregime pe pozițiile aripii stângi a teologilor protestanți Dar aceasta este o excepție Iisus este un mister de nesăbuit, inaccesibil rațiunii și acceptat prin credință de cei care se supun autorității Sfintei Scripturi așa cum o interpretează biserica: această poziție este deținută de toți teologii catolici din diferite ordine monahale Astfel, avem trei puncte de vedere Pentru catolicii liberali și protestanți, Isus este o figură istorică Aripa stângă a teologilor diferă de aripa dreaptă în esență doar prin aceea că alcătuiește o biografie a lui Isus dintr-un număr mult mai mic de fapte recunoscute ca fiind de încredere Dreapții încearcă să construiască o biografie mai mult sau mai puțin consistentă a lui Isus, inclusiv miturile de Crăciun, dezbrăcate de elementul miraculos Stânga ajunge în cele din urmă la concluzia că nu știm nimic despre Isus în afară de faptul că a existat Un alt punct de vedere, la care se alătură A Dreve: Iisus este un zeu care a apărut și s-a dezvoltat într-un colectiv VS gândind și reflectând nu o personalitate istorică, ci dorința credincioșilor de a-și întruchipa idealurile morale într-o imagine mitică vizuală Al treilea punct de vedere: Isus este un zeu, iar ideea acestui zeu este o reflectare a celei mai înalte realități divine suprasensibile Biserica Catolică refuză încă să recunoască istoricitatea lui Isus în sensul că este predicată de teologii protestanți Teologii catolici consideră că relatarea evangheliei despre viața pământească a lui Isus este corectă, cu toate minunile cuprinse în această descriere Spre deosebire de teologii protestanți, care caută să anuleze elementul miraculos din Evanghelie, catolicii își concentrează atenția principală pe predicarea miracolelor evanghelice Pentru ei, viața pământească a lui Isus este o revelație la fel de minunată ca și miturile despre viața lui cerească Toate aceste trei puncte de vedere sunt incompatibile cu explicația istorico-materialistă marxistă a istoriei A Drewe are dreptate doar pe jumătate Are dreptate când neagă istoricitatea lui Isus, dar greșește complet, într-un mod pur teologic, rezolvă problema originii imaginii lui Isus El o derivă din nevoia umanității de mântuire morală El încearcă să demonstreze că imaginea lui Isus este rezultatul dorinței inerente a omenirii de a-și întruchipa idealurile morale într-o imagine senzuală vizuală a unei personalități supranaturale Aici alunecă într-un punct de vedere teologic Pentru el, sursa religiei este sentimentul moral inerent umanității și satisfacerea nevoii acesteia de idealul perfecțiunii morale Arthur Dreve este un idealist El este incapabil să adopte punctul de vedere al materialismului istoric, nu numai din cauza ignoranței totale a literaturii marxiste, ci și din cauza dezacordului său fundamental cu materialismul Mai mult decât atât: își propune să reziste valului în continuă creștere a materialismului, ateismului asociat cu acesta și luptei de clasă a proletariatului, pe baza căreia s-au dezvoltat atât de bogat materialismul științific și ateismul Rezultatul este incapacitatea completă a lui Drews de a pune și rezolva corect problema originii creștinismului Din punct de vedere marxist, creștinismul este o ideologie religioasă, iar pentru a înțelege această ideologie este necesar găsiți în istorie faptele reale ale luptei de clasă, care s-au reflectat în mituri și dogme teologice IX Drewe abordează problema diferit În opinia sa, sursa creștinismului o constituie aceleași motive ideologice care operează mereu și pretutindeni, și anume nevoia minții umane de a cunoaște cel mai înalt adevăr ideal și de a simți reverență pentru el Pentru a explica originea creștinismului, Dreve derivă ideologia din ideologie, explică religia creștină din teoriile religioase și teologice ale lumii antice Această ideologie este gnosticismul Creștinismul provine din gnosticism, dar ulterior a renunțat la el și l-a declarat erezie Acest punct de vedere domină în cartea lui Drews The Origin of Christianity De fapt, nu sursa creștinismului a descoperit-o Drewe, ci cea mai veche teologie a acesteia Gnosticismul nu este originea creștinismului, ci forma sa cea mai veche La rândul său, gnosticismul are nevoie de o explicație, iar această explicație poate fi găsită doar în condițiile sociale ale Imperiului Roman în timpul tranziției de la republică la imperiu Dar Dreve nu știe nimic despre această sursă socială istorică a creștinismului și nu vrea să știe nimic A Dreve a prins doar o verigă dintr-un lung lanț istoric de dezvoltare a ideologiei religioase Din punct de vedere marxist, succesiunea întrebărilor care trebuie elaborate pentru a înțelege ascensiunea creștinismului este următoarea: prima verigă este de a constata nivelul forțelor productive din societatea în care creștinismul s-a conturat Sarcina noastră este să stabilim la ce nivel de dezvoltare economică se afla Imperiul Roman la sfârșitul secolului I și începutul celui de-al doilea al erei creștine, dacă a cunoscut o perioadă de declin și decădere sau o creștere și dezvoltare a productivității forţelor, o tranziţie către forme superioare de economie A Dreve își începe cercetările din momentul în care cea mai veche teologie creștină începe să prindă contur din stocul vechilor credințe și mituri El ridică întrebarea: doctrina creștină a fost creată de Isus sau, dimpotrivă, imaginea lui Isus a fost creată în procesul de dezvoltare a teologiei? Răspunsul care le-a fost dat este următorul: primele lucrări ale literaturii creștine nu se ocupă de adevăratul Isus istoric, ci de o imagine mitologică despre care argumentau teologii Doctrina lui Isus a fost dezvoltată de biserică pe baza filozofiei religioase gnostice Opinia lui Drews despre originea ideologiei creștine din gnosticism nu este neobișnuită Poate fi urmărit în X rii critica stiintifica a crestinismului in ultimii - de ani O critică serioasă, dar nedesăvârșită, a creștinismului o găsim în primul deist, Toland Totuși, Toland nu a negat istoricitatea lui Isus și a crezut că este un predicator care a prezentat o învățătură simplă și clară, ulterior pervertită și denaturată de preoți În a doua jumătate a secolului al XVIII-lea, deiștii s-au opus creștinismului mai hotărât "Istoria declinului și căderii Imperiului Roman" a lui Edward Gibbon oferă o imagine mai amplă și incomparabil mai profundă a apariției și răspândirii creștinismului legat de relațiile sociale decât cărțile lui Drews Ed Se pare că Gibbon nu L-a privit pe Hristos ca pe o figură istorică, deși în exterior el își exprimă ascultarea față de biserică în punctele principale ale doctrinei Cu toate acestea, el își exprimă îndoieli, ducând ca rezultat la o negare completă a fiabilității poveștii Evangheliei Volney a dat dovadă de mai multă îndrăzneală revoluționară, demonstrând legătura dintre mitul lui Isus și interesele exploatatorilor și tiranilor Dupuy a adunat o cantitate imensă de material de mituri astrologice, din care Dreve își extrage datele cu ambele mâini Bruno Bauer rămâne un exemplu de neîntrecut al subtilității analizei critice a textelor evanghelice și al clarității înțelegerii condițiilor sociale de răspândire a creștinismului în Imperiul Roman David Strauss, incomparabil mai adânc decât Dreve, a dezvăluit conținutul mitologic al miracolelor evanghelice și a arătat inconsecvența acestora O serie de istorici de la începutul secolului al XX-lea, de exemplu, Smith, Lublinsky, Robertson, Frazer, au furnizat material colosal de fapte în istoria comparată a religiilor, etnografie, folclor, filologie și mitologie comparată Toate argumentele lui Drews împotriva lui Isus istoric pot fi găsite la acești savanți, dar nimeni nu a egalat perseverența și energia lui Drews în propagarea și popularizarea acestor argumente Drewe nu a descoperit nimic nou Acest lucru trebuie să subliniem cu tărie ' Adversarii lui Drews îi reproșează că a exprimat opinii paradoxale, mai aproape de scepticismul putred decât de critică istorică solidă, opinii care contrazic o puternică tradiție științifică, neconvingătoare, frivole, dictate de dorința de a spune ceva nou cu orice preț, și nu de dorința de a descoperi adevărul istoric Doar aceste calități lipsesc la Drews Dacă ideologii burgheziei nu erau interesați de mitul lui Hristos cu scopul de a păcăli masele, XI atunci opiniile lui Drews ar fi fost de mult recunoscute universal! și i s-ar reproșa nu pentru curaj, ci pentru lipsa analizei critice Munca unui număr de istorici de a dezvălui mitologia Evangheliei a fost în mod sistematic oprită Lucrări de mare valoare științifică nu au fost republicate, au dispărut de pe piața cărții, au devenit o raritate bibliografică, nu au fost expuse de nimeni, nu au fost promovate și au fost repede uitate Între timp, dacă, de exemplu, cel puțin două cărți ale lui Bruno Bauer, "Hristos și Cezarii" și "Critica meteorologilor", ar fi distribuite pe scară largă, atunci lucrările lui Drews ar părea în comparație cu ele un pas înapoi, o retragere din poziţiile atee câştigate de ştiinţă Și avem, de asemenea, o părere larg răspândită că Arthur Drew a fost unul dintre primii cercetători care și-a exprimat îndoielile cu privire la istoricitatea lui Isus și, în cele din urmă, a ajuns la o negare decisivă a vieții sale pământești, la o teorie mitologică Acest lucru, desigur, nu este adevărat Drewes a rezumat doar vasta lucrare științifică de critică a Evangheliei care a fost realizată de-a lungul unui secol O examinare mai atentă a istoriei ateismului va arăta că până și Dupuis și Volney, care au venit primii cu dovada că Evanghelia reflectă mituri și nu fapte istorice, au avut predecesorii lor Deiștii englezi, în special Bolinbrock și Colin, au supus Evangheliile unor critici usturătoare Ei au devastat atât de mult imaginea istorică a lui Isus cu critici, încât terenul pentru explicarea mitologică a legendelor despre Isus a fost complet pregătit Și dacă nu în literatură, atunci în conversațiile private, opinia că Iisus ar fi neistoric era destul de răspândită la mijlocul secolului al XVIII-lea Voltaire a recunoscut istoricitatea lui Isus, dar această opinie era în contradicție evidentă cu criticile pe care le-a supus tuturor, fără excepție, poveștilor evanghelice despre Isus Voltaire și-a exprimat punctul de vedere asupra problemei lui Isus sub forma a șaisprezece îndoieli, care sunt un rezumat al opiniilor deiștilor Distrugând pas cu pas legendele Evangheliei, Voltaire nu a făcut nicio încercare de a apăra autenticitatea a cel puțin unui fapt, cu excepția recunoașterii existenței lui Isus, dar nu a Evangheliei, nu a fondatorului unei noi religii, ci a unui sectar obscur care s-a găsit întâmplător în poziţia unui zeu datorită fraudei conştiente a aşa-zişilor apostoli care au răspândit printre masele întunecate povestea învierii sale "Evident, spune Voltaire, evangheliile s-au umplut de asta XII un fel de minuni au fost compuse mult timp mai târziu de creștinii împrăștiați printre orașele grecești Fiecare comunitate creștină avea propria sa Evanghelie, care era ținută secretă și nu era prezentată noilor convertiți Altfel, istoricii romani ar fi infirmat, desigur, relatările cuprinse în evanghelii, care le-au rămas necunoscute timp de trei sute de ani Niciun autor păgân nu menționează nicăieri existența evangheliilor " Voltaire concluzionează: dacă Isus a existat, atunci nu a fost Iisus, ci un țăran ignorant care abia știa să citească și să scrie, a organizat o mică sectă în rândul populației țărănești, nu a încercat să creeze nicio religie nouă, a fost circumcis după legea lui Moise și a împlinit legea lui Moise până la moarte A făcut campanie aprigă împotriva clerului și a fost executat Dacă întreaga istorie a lui Isus se rezumă la aceste fapte slabe și dacă adăugăm aici că Voltaire consideră că chiar și numele lui Isus este îndoielnic, atunci, desigur, ajungem la o negare completă a Evangheliei lui Isus și au existat destui mici sectari conducători în toate timpurile, au fost mulți dintre ei și în Iudeea, și mult mai mari decât presupusul Isus Dar cea mai semnificativă este opinia lui Voltaire că Isus, dacă a trăit, nu are nimic de-a face cu religia care a fost propovăduită în numele său Pentru a explica originea creștinismului, Voltaire propune să lase deoparte evangheliile, să uite de cele șaisprezece îndoieli ridicate de citirea celor patru evanghelii supraviețuitoare și alte cincizeci compuse de primii creștini, să părăsească pământul Palestinei și să se îndrepte spre Alexandria Opinia lui Voltaire despre izvoarele ideologice ale creștinismului și despre originea învățăturii bisericești din gnosticism, din filozofia platoniciană în decadență, este atât de curioasă și coincide atât de mult cu opiniile lui Drew, încât considerăm că este necesar să cităm un pasaj destul de semnificativ: " Nimic nu ne poate oferi o idee atât de clară despre Alexandria ca comparația sa cu Londra modernă Un port maritim mare, o scară gigantică de comerț, nobilime puternică și un număr mare de artizani, mulți oameni bogați și mulțimi de oameni săraci care lucrează doar pentru a-și susține existența Pe de o parte, bursa și strada s-au schimbat, pe de altă parte, curtea regală și muzeul, tot felul de scriitori, geometri, sofiști, metafizicieni, scriitori de romane O duzină de secte diferite XIII Unele dispar, altele persistă Dar toate sectele și oamenii de toate condițiile arată o sete sălbatică de aur Aceasta este capitala noastră a celor trei regate Împăratul Hadrian, în scrisoarea adresată consulului Servian, spune că Alexandria era la fel Iată celebra scrisoare păstrată de Vopisk: "Am vizitat Egiptul, atât de lăudat de tine, dragul meu servian L-am studiat în fiecare detaliu Acesta este un popor instabil, schimbător, însetat de revoluții Închinătorii lui Serapis devin creștini, iar liderii religiei creștine se închină la Serapis Fiecare arhrabin evreu, fiecare samaritean, fiecare preot creștin se consideră un astrolog, un ghicitor Când patriarhul grec vine în Egipt, este înghesuit din toate părțile, îndemnându-l să se închine lui Serapis, în timp ce alții îl cheamă la credința în Isus Alexandrienii sunt predispuși la răzvrătire, certuri și revolte Este un oraș comercial bogat, dens populat Nu sunt leneși aici Banii sunt zeul creștinilor, pe care atât evreii, cât și toți ceilalți oameni îi slujesc cu sârguință "Când un discipol al lui Isus, pe nume Marcu, fie evanghelist, fie altcineva, a venit în Alexandria și a încercat să planteze o nouă sectă printre evreii din Alexandria, dușmanii evreilor din Ierusalim, toți filozofii au vorbit numai despre logos, despre cuvântul predat de Platon Dumnezeu a creat ■ lumea cu un cuvânt Cuvântul a creat totul Evreul Filon, contemporan cu Isus, a fost un mare platonic El spunea în scrierile sale că Dumnezeu s-a unit cu cuvântul și din această căsătorie s-a născut lumea Toți Părinții Bisericii și-au închipuit că citesc cartea lui Platon, dezvăluind primul capitol al Evangheliei atribuit lui Ioan: "În început a fost cuvântul" Oricine au fost autori ai tuturor evangheliilor, necunoscute nouă de mai bine de două sute de ani, dar cert este că creștinismul a fost creat de filosofia lui Platon Iisus a devenit treptat un zeu, născut de un alt zeu înainte de toate veacurile și s-a întrupat la un "termen" de timp prestabilit (Oeuvres, v XXXV, d , p - ) Să comparăm teoria lui A Drews cu opinia lui Voltaire: "Cuvintele introductive ale Evangheliei după Ioan exprimă doar viziunea generală asupra doctrinei alexandrine a înțelepciunii Cele de mai sus nu sunt altceva decât viziunea antică a lui Platon " (pp - prezent, traducere) Voltaire are avantajul incontestabil că atrage atenția în primul rând asupra mediului economic care a dat naștere creștinismului, în timp ce A Drew rămâne în cercul ideilor pure Oricum, XIV Originea teologiei creștine și a doctrinei lui Iisus din filozofia platoniciană prin gnosticism a fost o teorie deja bine cunoscută lui Voltaire în secolul al XVIII-lea Drews deține doar o dezvoltare aprofundată a acestui punct de vedere, pe baza celor mai recente cercetări El a explicat semnificația istorică a gnosticismului Biserica a privit această problemă extrem de simplist Ea a susținut că gnosticismul a fost una dintre cele mai vechi erezii, apărută după ce creștinii aveau deja o idee clară despre Isus Ca urmare a unei scurte lupte, gnosticismul a fost alungat și distrus Dreve a dovedit (sau mai degrabă, a acceptat punctul de vedere al lui W Koehler) că gnosticismul a fost o tendință religioasă largă în lumea antică înainte de ascensiunea creștinismului Cu siguranță nu a fost creat de Simon Magus, așa cum pretinde literatura creștină timpurie A fost împărțit în rândul preoției și clerului, precum și între inteligența unui număr de popoare care locuiau în Imperiul Roman A existat gnosticismul grecesc, la fel ca gnosticismul evreiesc Pentru a înțelege apariția creștinismului, trebuie să urmăriți firele care îl leagă de gnosticismul păgân, care a precedat gnosticismul creștin Ca și în alte cazuri, Dreve nu este creatorul punctelor de vedere pe care le apără atât de priceput și energic Dar asta nu îi diminuează meritul El a acordat o atenție deosebită gnosticismului ca una dintre cele mai importante surse ale ideologiei creștine Niciun student al creștinismului timpuriu nu poate trece pe lângă gnosticism fără a ține cont de marea importanță a acestuia în dezvoltarea creștinismului Pentru a arăta cât de aprofundată și clarificată înțelegerea anterioară a lui Drewe a sensului gnosticismului și cât de diferită a fost explicația sa față de opiniile care au existat înaintea lui, vom cita o explicație a gnosticismului din vechea Enciclopedie Bouillet (ed ) "Gnosticii (din grecescul gnosis, adică cunoaștere) sunt adepți ai anumitor învățături religioase, în special în Asia și Egipt, care au avut o influență foarte mare în primul secol al erei creștine, precum și în secolele următoare Gnosticii credeau că revelația dată în Scriptură nu era suficientă și se considerau singurii posesori ai gnozei, sau a cunoașterii adevărate a divinității și a tuturor ființelor divine Ei au dobândit aceste cunoștințe fie prin pătrunderea directă în sursa ei, fie pe baza unei tradiții care datează din leagănul omenirii Gnoza au pus-o mai presus de orice revelație Pentru volum XV clarificarea lumii, ei și-au asumat următoarele trei principii: materia, demiurgul sau creatorul lumii imperfecte existente și salvatorul, chemat să transforme creația demiurgului și să distrugă răul Cei mai mulți dintre gnostici erau susținători ai doctrinei emanației și credeau că tot ceea ce există vine (curge, emană) de la un zeu superior, de neînțeles și care nu se dezvăluie în revelație Gnosticismul este rezultatul unei combinații de credințe orientale cu religia evreiască, creștinismul și filozofia platoniciană În primul secol, germenii ei pot fi urmăriți până la Simon Magul, apoi la Menandru, Samariteanul, Cerint, Dositeu și Filon Evreul În secolele II și III, gnosticismul a fost dezvoltat de Marcion, Kerdon și alții Gnosticismul a fost luptat de către părinții bisericii și ai filosofiei, precum Plotin Această scurtă teorie a gnosticismului poate fi considerată o clasică și, pe bună dreptate, Drewe se revoltă puternic împotriva ei În primul rând, este complet fals că gnosticismul este o erezie și a apărut după ce creștinismul și-a definit deja doctrina De asemenea, nu este adevărat că Biserica a luptat împotriva gnosticismului încă de la început Opinia că gnosticismul provine de la Simon Magul nu poate fi considerată corectă În sfârşit, încercarea de a reduce concepţiile gnostice la doctrina a trei entităţi - materia, demiurgul şi salvatorul - este nereuşită Există multe nuanțe și curente în gnosticism, de la filozofia idealistă, apropiată de învățătura lui Platon despre realitatea ideilor din lumea cealaltă și terminând cu misticismul nebun și aceeași practică magică nebună Existența gnosticismului și legătura sa strânsă cu creștinismul, care a împrumutat din el fundamentele învățăturii sale, este dovada faptului că creștinismul nu numai că nu a rezistat decăderii interne a societății romane, ci, dimpotrivă, a fost el însuși un produs și factor de decădere mentală, decădere și decădere, în timp ce cultura greco-romană a fost capabilă să dea naștere unor fenomene atât de sănătoase precum școala epicureană puternic dezvoltată Ar fi complet greșit să descriem primele secole ale creștinismului ca un timp de dominație nelimitată a unei noi religii și de dispariție rapidă a păgânismului decăzut O perspectivă istorică bine înțeleasă arată că până în secolul al V-lea a existat o luptă încăpățânată Creștinismul câștigat nu prin profunzimea și lățimea ideologicului XVI acoperirea maselor cu învățătura sa, ci prin măsuri de represiune împotriva școlilor filozofice ostile lui În dezvoltarea sa, creștinismul se alătură nu cu ceea ce era în lumea antică mai sănătos, progresist, științific, ci cu cele mai urâte și absurde forme de perversiuni ideologice Învățăturile gnostice sunt alcătuite din prostii absolut inimaginabile Nu degeaba "abracadabra" gnosticilor este acum un simbol al absurdului inexplicabil A Dreve are mare dreptate când susține că partea principală în dezvoltarea imaginii lui Isus a fost luată de două grupuri de cler - mai devreme, alăturat gnosticilor, și cel de mai târziu, care a stat în fruntea bisericii de stat și L-a acceptat pe Isus ca pe un om-Dumnezeu și nu ca pe un spirit curat Prin urmare, în literatura creștină timpurie, este necesar să se caute reflectări ale acestei lupte sub forma unui amestec de Iisus gnostic și ecleziastic Este extrem de interesantă încercarea lui A Drews de a descoperi în evanghelii, mai ales în așa-numita a patra, urme ale tradiției filosofice gnostice, de care se alătură creștinismul timpuriu Dacă gnosticismul a precedat creștinismul, iar Evanghelia lui Ioan este impregnată de cea mai distinctă influență a gnosticismului, atunci, prin urmare, această Evanghelie sau cea mai veche ediție a ei este cel mai vechi monument al ideologiei creștine Gnosticismul, prin însăși natura sa, mai puțin de toate a căutat să devină proprietatea maselor El considera că cunoștințele religioase sunt privilegiul unui cerc restrâns de aleși, aristocrați ai spiritului și, în orice caz, aristocrați în funcție de poziția lor socială Era ideologia vârfurilor societății, trăind din interesele artificiale ale filozofiei idealiste și complet străină de cerințele maselor largi Iisus Hristos din Evanghelia lui Ioan plutește în tărâmurile superioare El nu coboară niciodată la nivelul sclavilor sau al proletarilor Ea există pentru cei aleși Din aceasta Dreve nu trage concluzii El nu încearcă să stabilească componența de clasă a fondatorilor teologiei gnostice, din care s-a dezvoltat teologia creștină Dacă în problema originii creștinismului este investit un conținut serios și profund, dacă căutăm explicații ale rădăcinilor sale economice, atunci după această carte suntem la fel de departe de a rezolva problema ca înainte Cu toate acestea, Drewe a adunat material interesant despre primele forme ale creștinului Originea creștinismului XVII teologia cerului El a atras atenția asupra gnosticismului ca una dintre cele mai importante surse ale doctrinei lui Isus, care s-a format în secolul al doilea al erei noastre El a abordat încă o dată problema istoricității lui Isus și a dovedit încă o dată că evangheliile oferă dovezi neîndoielnice și convingătoare în favoarea dovedirii mitologiei (tm) Isus În același timp, Dreve a elucidat trăsăturile caracteristice ale gnosticismului precreștin și creștin și a demonstrat că fără cunoașterea acestei ideologii este imposibil să înțelegem creștinismul timpuriu Gnosticismul este complet ignorat în literatura noastră populară despre originile creștinismului Cărțile și manualele populare vorbesc de obicei despre apariția creștinismului din iudaism, despre legătura dintre cultul lui Iisus cu Hristos păgâni, despre influența religiei lui Mithra, dar gnosticismul rămâne în afara sferei problemelor studiate Este posibil ca lucrarea lui K Kautsky despre Originea creștinismului, care se bucură încă de o oarecare autoritate în rândul ateilor, să fie în mare măsură de vină pentru acest lucru Gnosticismul este complet ignorat în această carte Friedrich Engels a arătat o analiză incomparabil mai profundă și mai precisă în acest sens, susținând că "părintele creștinismului a fost, de fapt, evreul grec Philo" (necrologul lui Bruno Bauer, Adoratsky-Udaltsov, Historical Wandering Materialism, , p ) pr Engels are mare dreptate Philon din Alexandria era gnostic Chiar înainte de apariția creștinismului, el a exprimat principalele prevederi teologice care au stat la baza învățăturilor bisericești El a recunoscut existența lui Dumnezeu și a materiei ca două principii eterne El a predicat logosul sau fiul lui Dumnezeu ca întruchipare a luminii, în care Dumnezeu păstrează ideile a tot ceea ce există Toate acestea le găsim la gnostici, toate acestea trecute în creștinism și și-au găsit reflectarea în a patra Evanghelie Pentru înțelegerea și explicarea mai detaliată a gândului exprimat de pr Engels în treacăt, aproape în treacăt, poporul nostru antireligios trebuie să se familiarizeze cu atenție cu opera lui A Drews publicată de noi în traducere, ținând cont, totuși, că tratarea materialului prezentat de Drews rămâne pur idealist și inacceptabil pentru un marxist Valentin Rozhitsyn I Ascensiunea gnosticismului evreiesc Literatura de înțelepciune După întoarcerea evreilor din captivitatea babiloniană ( î Hr ), au avut loc schimbări fundamentale în gândirea lor Sub influența înțelegerii persane a lui Dumnezeu și a lumii, cu care au făcut cunoștință în Babilon și au rămas în contact permanent și mai târziu, sub hegemonia Persiei, Iehova lor s-a eliberat de trăsăturile sale umane - prea umane S-a transformat într-o ființă pur spirituală, eliberată de tot ce este pământesc și carnal, care ea însăși, reprezentând lumină pură, stătea într-o strălucire strălucitoare și într-o înălțime inaccesibilă deasupra tuturor creaturilor, nepermițând nicio relație directă cu ea însăși Acest zeu, conform evreilor din acea epocă, avea comunicare cu lumea doar printr-o multitudine de îngeri, spirite și demoni, însoțitori și martori ai măreției sale Mergând din ce în ce mai mult în lumea sa supra-cerească, el a lăsat din ce în ce mai mult soarta lumii și a indivizilor acelor forțe supranaturale care, după ideile credincioșilor, erau soli, slujitori și mijlocitori între cer și pământ Elenismul, sub influența căruia au căzut evreii după cucerirea regatului persan de către Alexandru cel Mare ( ), nu a adus schimbări semnificative în acest domeniu El, probabil, a întărit și mai mult ideea zeității de altă lume și a dat naștere la tot felul de construcții speculative confuze cu privire la problema naturii forțelor mediatoare, reducându-le la unități-concepte și transformând cele aspre, carnale figuri ale fanteziei populare în creaturi abstracte, pe care apoi le-a înțeles ca proprietăți ale unei zeități și a încercat să se conecteze mai strâns cu ființa lui Dumnezeu, apoi * h considerate ca jumătate de lucruri și jumătate de persoane existente separat: claritatea nu a fost niciodată adusă în aceste idei Cunoaștem mai multe astfel de "gipostasis", adică exemple de separare într-un început independent sau materializarea proprietăților individuale ale unei zeități Acestea includ "shekhina" (în greacă "doxa"): strălucirea sau măreția lui Dumnezeu Apoi - duhul (sfânt): umplerea persoanei de sus și puterea de însuflețire a zeității; acest principiu, corespunzând persanului "spenta mainyu" - spiritualitatea abstractă și sfințenia zeității - l-a făcut pe om capabil de fapte extraordinare și a format o legătură între el și creatorul său Odată cu aceasta, în viziunea evreilor, cuvântul (în ebraică "memra") a crescut și el într-o ființă independentă, cu ajutorul căreia Dumnezeu a creat lumea și și-a arătat lumii voința Sa; a devenit - ca și în viziunea asupra lumii a perșilor și a egiptenilor - într-un fel un intermediar personal între sfera cerească și cea pământească Dar cel mai important lucru în această privință a fost înțelepciunea divină abstractă (în greacă, "sophia") Literatura pildelor, răspândită în tot Orientul, era considerată o revelație și proclamare a înțelepciunii în epoca de după captivitate Acestea sunt culegeri mai mult sau mai puțin voluminoase de reguli generale de înțelepciune lumească și bună conduită Erau de mare folos și printre evrei În același timp, ei și-au imaginat înțelepciunea ridicându-și vocea pe străzi și piețe pentru a castiga prostia și chemând pe toți, indiferent de statutul social și de vârstă, la o viață virtuoasă și la utilizarea rațională a forțelor lor O imagine similară o găsim în așa-numitele "Proverbe ale lui Solomon" (I, și urm ), unde se spune: "Înțelepciunea proclamă pe străzi, în piețe ridică vocea, la colțul drumurilor zgomotoase strigă, la intrările la porți, peste tot în oraș își rostește graiul *)" Aici avem în fața noastră, la prima vedere, nimic altceva decât o personificare poetică a înțelepciunii Dar, dintr-o dată, înțelepciunea apare ca o ființă metafizică pre-lume independentă: "Iehova m-a creat ca începutul căii sale din timpuri imemoriale, ca prima dintre creațiile sale Din timpuri imemoriale am fost destinat *) Comparați încă , și următoarele, precum și , și următoarele de la început, înainte de existența pământului M-am născut când universul nu exista încă (Proverbe , urm ) Găsim rânduri similare despre înțelepciune în colecția de pilde a lui Isus, fiul lui Sirah x): "Toată înțelepciunea vine de la Domnul și rămâne cu El în veac Înțelepciunea a fost creată înaintea tuturor lucrurilor Și pătrundere rezonabilă din veacuri " (Domnule I, și urm ) Acesta nu mai este simbolism poetic, ci o construcție metafizico-speculativă În mod destul de neașteptat, printre regulile de conduită predate de bunul simț practic și de înțelepciunea cotidiană sobră, aici izbucnește conștiința mitologică Înțelepciunea apare aici ca o putere divină pre-lumească și creatoare de lume (dyna-mis), iar această putere arată destul de ciudat în complexul ideologic al monoteismului evreiesc, care nu tolerează alte puteri divine lângă Iehova Acest concept mitic sau metafizic al înțelepciunii, de fapt, nu a crescut direct pe pământul evreiesc, ci a fost adus pe el din exterior Ideea de înțelepciune care provine din perioada primară este caracteristică perspectivei lumii babiloniene Printre babilonieni oceanul primordial (Apsu) este numit "casa înțelepciunii", iar din conjuncția lui Apsu cu Tiâmat, șarpele primordial (corespunzând inițial și apei primordiale), a venit înțelepciunea întrupată Mummu* ) La persani, intelepciunea apare sub forma zeitei Spenta Armaiti, fiica sau iubita zeului suprem Ahura Mazda, printre cele sase sau sapte Amesha Spentas, incarnari ale principalelor puteri ale zeitatii În același mod, egiptenii au personificat cuvântul creației lui Amun-Ra, iar înaintea lor ne întâlnim deja în Rig-Veda - ca formă a zeului suprem Prajapati - Vas (latina xox), adică cuvânt sau înțelepciune; activitatea sa constă în proclamarea şi revelarea voinţei divine Dar, în primul rând, ar trebui să ne amintim de Sofia grecească ca totalitatea forțelor divine ale rațiunii sau ideilor, cu ajutorul cărora zeitatea, după părerile stoicilor, a creat lumea din haosul inițial Să ne amintim Alexandria, acest centru al culturii elene, punctul de refracție a tuturor aspirațiilor spirituale ale epocii de mai târziu a vieții grecești antice Cartea "Înțelepciunea" fiului lui Sirah ) Compară Jereuiias, Handbuch der altorientalischen Geisteskultur ( ) tr , și și t, d, În acest oraș, un grup mare și respectat de evrei s-a angajat în studiul științei elene, străduindu-se cu ardoare să fie impregnat de spiritul elenismului și, cu ajutorul unei interpretări alegorice a Sfintei Scripturi, să realizeze o fuziune a lor viziunea asupra lumii cu elenismul În consecință, Alexandria a fost probabil locul din care ideea metafizică a înțelepciunii a intrat în colecția de pilde ale așa-numitului Solomon (În aceeași Alexandria, după cum știm, cu aproximativ de ani înaintea erei noastre, Iisus, fiul lui Sirah, a produs o traducere greacă a pildelor tatălui său, scrisă de acesta din urmă, se pare că în Palestina în prima treime a secolului al II-lea) În pildele lui Solomon, înțelepciunea își găsește însă bucuria în oameni, dar ea însăși, ca putere pre-lumească și creatoare de lume a unei zeități, este prezentată complet sub forma unei ființe supra-lumești Exact în același mod, conform cărții lui Iov, ea stă la o înălțime inaccesibilă cu Dumnezeu: Înțelepciunea, unde să o găsești și unde este locul cunoașterii? Nimeni nu știe calea spre ea și nu se găsește în țara celor vii Numai Dumnezeu știe calea către ea și îi cunoaște locul (Iov : urm ) Aceeași viziune este luată în cartea lui Baruc, unde înțelepciunea este descrisă ca o putere ascunsă și de neînțeles pe care nimeni nu a luat-o înălțându-se la cer sau peste mare: "Nimeni nu știe calea către ea și nimeni nu cunoaște calea ei Numai atotștiitorul o știe: a înțeles-o cu mintea (Var , și urm ) Dar apoi citim și: "I-a dat-o lui Iacov slujitorului său și lui Israel iubitului său" (Var și urm ) În aceste rânduri, după cum vedem, înțelepciunea, în ciuda esenței sale metafizice și a caracterului său mitic, este transformată într-un obiect de posesie separată a poporului evreu și întruchipată în legea mozaică prin analogie cu modul în care "Vas" indian a apărut în Vede sau "cuvântul" persan din legea lui Zarathustra Acesta este sensul acelor Locuri în Isus, fiul lui Sirah, unde spune că înțelepciunea, căutând un loc de odihnă, Dumnezeu a făcut un loc de locuit în Iacov și l-a dat în stăpânirea lui Israel Cu toate acestea, cu toată credința în superioritatea și alegerea poporului său și în divinitatea legii iudaice, fiul lui Sirah este încă foarte departe de o exclusivitate încăpățânată și nu consideră legea lui Moise drept singura directivă de comportament Parabolele lui, s-ar putea spune, sunt libere de îngustimea națională și religioasă Ok a călătorit mult și a experimentat multe în timpul vieții sale și, din această cauză, tot felul de mișcări ale inimii umane sunt accesibile privirii sale, cele mai diverse situații de viață îi sunt clare minții În același timp, abordarea sa față de oameni și lucruri, lipsită de orice prejudecată, predicarea sa de veselie veselă, programul său de rezonabil, cu simțul măsurii de utilizare a bucuriilor disponibile unei persoane și a momentelor bune care îi apar , mărturisesc clar influența înțelegerii grecești a vieții și a veseliei străvechi Toate acestea le găsim într-o măsură și mai mare în așa-numita "Cartea Înțelepciunii lui Solomon" Culegerea de pilde care a ajuns până la noi sub acest nume, se pare, a fost întocmită de un evreu alexandrin în secolul I î Hr Cu chemările sale la frica de Dumnezeu și la o viață evlavioasă, această carte se alătură și literaturii tradiționale evreiești de pilde Potrivit acesteia, înțelepciunea include și orice comportament neprihănit și plăcut lui Dumnezeu Asemenea fiului lui Sirah, ea consideră și înțelepciunea ca fiind proprietatea exclusivă a poporului evreu, ales de Dumnezeu cu preferință față de toate celelalte popoare și onorat cu harul său patern Motivul îl aflăm din textul de mai departe: poporul lui Israel este sortit să pună capăt idolatriei, pentru care autorul găsește cele mai aspre cuvinte de condamnare și să dea lumii lumina veșnică a legii (Înțelepciunea , ) Dar tocmai de aceea înțelepciunea propovăduită de autor nu este exclusiv înțelepciunea evreiască și națională; este valabil pentru toate popoarele, iar acceptarea ei le asigură fericirea Găsim deja la fiul lui Sirah ( , și , ) afirmația că înțelepciunea este destinată tuturor celor care tânjesc să o atingă, că este aproape de cei care doresc să o posede În același spirit, dar și mai accentuat, autorul Cărții Înțelepciunii subliniază că este necesar doar să cauți cu sinceritate înțelepciunea pentru a primi instrucțiuni de la ea: "Este ușor cunoscută de cei care o iubesc și găsită de cei care o caută " (Înțelepciunea , și următoarele) În timp ce Iov a declarat înțelepciunea de neînțeles și i-a dat un loc într-o înălțime de neatins, alături de Iehova, autorul Cărții Înțelepciunii, dimpotrivă, se laudă că a fost inițiat în ființa înțelepciunii și își declară disponibilitatea de a comunica altor oameni rezultatele cunoașterii sale (vezi Înțelepciunea , ) Cu cei care, sub influența "invidiei științifice care îi roade", ascund înțelepciunea de oameni și o interpretează ca pe un mister, autorul nu vrea să aibă nimic în comun ( , ) El este convins că "mântuirea lumii" depinde de numărul celor înțelepți ( , ) În caracterizarea lui a înțelepciunii, el o descrie ca "o stăpână a tuturor lucrurilor" Fiind în esență un spirit, pare a fi gânditor, sfânt, unic și în același timp format din multe părți, subțire, mobil, transparent, inaccesibil în orice loc, clar, invulnerabil și iubitor de tot ce este bun Pătrunde în toate, este irezistibil de binefăcător, binevoitor cu oamenii, ferm, fără vină și lipsit de griji Ea poate face totul, vede totul și pătrunde în toate mințile inteligente, pure și rafinate Este mai mobil decât orice mișcare În virtutea purității sale, trece prin toate (vezi Înțelepciunea , și urm ; , și urm ) Ea este numită "șezând la tronul Domnului" (Înțeleptul , ) Ea cunoaște toate lucrările lui Dumnezeu: la urma urmei, ea a fost prezentă la crearea lumii (Înțelepciunea , ) Dar ea nu rămâne (ca în cartea lui Iov) în această inaccesibilitate supra-lumească În același timp, nu este limitată (ca în pildele lui Solomon) doar de simpatia veselă pentru soarta oamenilor, ci comunică oamenilor, îi călăuzește în gândurile și acțiunile lor (le protejează în lumina strălucirii sale, dezvăluie pentru ei voia lui Dumnezeu, îi învață cumpătare, prudență, dreptate) și curajul (cele patru virtuți principale după Platon) și îi face persoane plăcute lui Dumnezeu Este clar că și aici avem în fața noastră nu o creație a conștiinței mitologice, ci o idee pur metafizică în spiritul filozofiei lui Platon și al construcțiilor speculative alexandrine, aflate sub influența viziunii stoice asupra lumii Înțelepciunea este mediatorul între zeul supralumii și lumea senzual-materială a fenomenelor În acest sens, este analog cu "sufletul lumii" pe care Platon l-a introdus în construcția sa pentru a crea o legătură între lumea suprasensibilă a ideilor și lumea materială lume termică, cu singura diferență că în speculația evreiască sufletul lumii capătă o colorație pur religioasă și este înțeles în esență ca principiu de a scăpa de neajunsurile existenței senzual-materiale Mai mult, ea împărtășește rolul ei desemnat cu "spiritul", de care este strâns legată; mai mult decât atât: se îmbină cu ea atât de mult încât "spiritul" și "înțelepciunea" acționează ca concepte complet interschimbabile (Înțelepciunea , ; , ; , ; , ) Pe lângă "spirit", în Cartea Înțelepciunii, împreună cu înțelepciunea și se contopește cu acesta, "cuvântul" ne este, de asemenea, familiar ca una dintre diversele ipostaze ale cunoașterii divine Astfel, citim ( , ): "Dumnezeul părinţilor şi Doamne al milei, Tu care ai făcut totul cu cuvântul tău şi cu înţelepciunea ta ai modelat pe om" Dacă aici conceptul de "cuvânt" trece în conceptul de "înțelepciune", atunci, dimpotrivă, în evreul alexandrin Philon ), care este principalul reprezentant al filozofiei religioase iudeo-alexandriane, observăm absorbția completă a înțelepciunii prin ideea "cuvântului" divin sau logos Aici, așadar, logosul este adevărata expresie a totalității forțelor divine mediatoare Adevărat, în lumea ideologică a lui Philo, înțelepciunea joacă, de asemenea, un anumit rol: stând lângă zeul-"tată", ea este considerată "mama" tuturor lucrurilor și este înfățișată - complet în spiritul mitologiei persane și egiptene - ca "fiica lui Dumnezeu" și "veșnic * fecioară imaculată" * ), iar lumea este prezentată ca un copil din căsătoria dintre Dumnezeu și înțelepciunea fecioara, iar logosul - ca fiu al amândurora Dar rămâne totuși ca o forță pre-lumească și creatoare de lume lângă Dumnezeu, în timp ce logosul este înțeles ca un intermediar între o divinitate cu siguranță supra-lumească și inaccesibilă și creația sa Astfel logosul ocupă la Filon locul care în cartea Înțelepciunea și în altă literatură evreiască de pilde este atribuit înțelepciunii și, totuși, această distincție nu este făcută decisiv ) Cu înălțimea și spiritualitatea sa supranaturală, Dumnezeu nu poate, potrivit lui Filon, să se ocupe direct de lumea sensibilo-materială Prin urmare, el acționează asupra lumii prin forțele sale, adică relativ S-a născut cu de ani înaintea noastră £ și a murit în al -lea an ) De profug I, ) Comparați, de exemplu, Leg : , unde citim: "Un pârâu, spune Scriptura, iese din paradis pentru a fertiliza grădina Acest râu este bunătatea universală: iese din paradis, din înțelepciunea lui Dumnezeu, adică din Logos ființe individuale independente, care fie seamănă cu arhanghelii persani-evrei (suiți, mesageri, slujitori și vicegerenți ai unei ființe superioare), fie cu demonii greci, adică sunt considerați ca forțe personale existente pe cont propriu, sunt descrise în conformitate cu ideile de Platon, sau mai bine zis, cu forțele raționale ale stoicilor, din interior animând, ordonând și determinând materia fără viață, dezordonată și nedefinită și acționând în lume ca forțe creatoare și modelătoare Philo consideră că cea mai înaltă dintre aceste forțe este puterea și bunătatea sau puterea regală și creatoare a zeității Din combinarea ambelor, se obține l o-g o c x) Ea reprezintă, în esență, doar o expresie generală pentru totalitatea forțelor divine și coincide cu mintea divină În același timp, totuși, el este privit ca un sine, ca un fel de sub-zeu, iar Philon îi conferă caracterul unei personalități independente, ridicându-l la gradul de asemănare directă cu Dumnezeu sau un prototip supranatural al unei persoane persoană fizică senzuală, la gradul de persoană ideală sau cerească, adică persoană de idei În același timp, observăm că Philo pierde din vedere faptul că, în adevăratul său sens, logosul trebuie să cuprindă totalitatea tuturor ideilor și, prin urmare, trebuie să fie prototipul ideal al lumii în general, sufletul sau spiritul lumea, manifestându-se în orice existență materială Logosul este numit de Philon "Domnul", conducătorul forțelor divine, cârmaciul, izvorul, imaginea, umbra sau locuința, primul fiu născut al lui Dumnezeu, al doilea zeu, pur și simplu "Dumnezeu", deși creat, dar nu ca creaturile finite Ca și înțelepciunea, el stă în imediata apropiere a lui Dumnezeu și, primind ordine de la el, le transmite altor făpturi El este astfel un mijlocitor într-un sens predominant între Dumnezeu și lume, și de asemenea, în special, între Dumnezeu și oameni Ocupând un loc de mijloc între ambele, separă creatura de creatorul ei și în același timp formează o legătură între ambele Numit de Filon ca înlocuitor, vicegerent, interpret, mesager, arhanghel al lui Dumnezeu sau prinț-înger, logosul este astfel un mijlocitor înaintea lui Dumnezeu pentru poporul pe care îl împacă cu Dumnezeu, tatăl lor ceresc Dumnezeu dă toată mila mijlocirii De Heruvim , la siglele sale x) Acesta din urmă este deci numit și marele preot al lui Dumnezeu, iar Filon nu cunoaște nicio măsură în a-l lauda pentru faptul că își îndeplinește datoria preoțească cu sinceră compasiune și cu dragoste nemărginită față de oameni ' ' Ceea ce spune despre înțelepciune autorul Cărții Înțelepciunii - că a acționat în istoria poporului israelit ca îndrumător și patron - afirmă Philon referitor la logos El a luat sub protecția sa pe patriarhii, Avraam, Isaac și Iacov I s-a arătat lui Moise într-un tufiș de spini aprinși El a condus pe israeliți prin deșert sub forma unui stâlp de foc El a fost mana din ceruri cu care Dumnezeu i-a salvat pe copiii lui Israel de foame El a apărut sub forma unei stânci, din care Moise a tras apă cu o lovitură și i-a făcut pe israeliți să bea prin înfățișarea unui izvor ceresc, care a țâșnit pentru ei din stâncă El locuiește în suflete evlavioase și nu le permite să păcătuiască cât timp trăiește în ele Melhisedec, prințul lumii, preotul zeului cel mai înalt - cel care l-a binecuvântat pe Avraam și i-a dat pâine și vin - este un simbol vizibil al logosului Prin urmare, logosul nu este doar un mare preot pentru oameni, ci un prototip al marelui preot în general, marele preot al templului lui Dumnezeu, adică al universului * ) Marele preot pământesc este doar o aruncare imperfectă din acel "mar preot cu adevărat mare" ceresc, iar Philon găsește un indiciu al acestei relații cosmice în faptul că întreaga lume, toate cele patru elemente, zodiacul și, de asemenea, "îmbrățișarea și călăuzirea logo-urile universului "Căci", spune Filon, "era necesar ca marele preot, când aducea o jertfă conducătorului lumii, să aibă cu el un mijlocitor al unui fiu al lui Dumnezeu curat și desăvârșit, pentru a cere iertarea păcatelor și a acordarea de foloase abundente" ) Literatura înțelepciunii reflectă direcția evlaviei evreiești, al cărei concept de bază combină în mod unic elemente ale unei reprezentări a unei morale prudente de tip pur lumesc, o reprezentare a legii mozaice și un concept semi-mitic, semi-metafizic de " Sophia" a împrumutat de la străini Autorii acestei literaturi încearcă să-și întărească instrucțiunile morale declarând sursa lor Demigr Abr I, ) De Somn ) Leg alega , unsprezece ipostatizat (separat într-o ființă independentă) înțelepciunea divină: prin aceasta vor să le dea mai multă autoritate Totuși, așa cum vedem din Proverbele lui Solomon, din cărțile lui Iov și Baruc, precum și din colecția de pilde a lui Iisus Syya Sirakhov, acești autori, în același timp, sunt în mod clar conștienți de pericolul pe care îl prezintă aceste construcții speculative pozează pentru spiritul evreiesc și, prin urmare, fie se sustrage de la o interpretare detaliată a conceptului de înțelepciune (ei chiar avertizează împotriva unei analize mai exacte a acestui concept), fie îl modifică în raport cu ideile legii mozaice decât încearcă să zdruncine îndepărtează caracterul său străin de la el Adevărata înțelepciune, conform predicării lor, constă în frica de Dumnezeu și necesită smerenie Înțelepciunea despre lucrurile care se ridică deasupra lumii sensibile face o persoană arogantă, insuflă mândrie în el și îl duce la moarte Autorul cărții Înțelepciunea lui Solomon a fost primul care a îndrăznit să dezvăluie esența înțelepciunii divine, probabil pentru că a scris în Alexandria, în locul central al întregii doctrine a înțelepciunii; iar Philon a fost primul care a descoperit dorința de a pătrunde cu ajutorul conceptului de înțelepciune în adâncurile ascunse ale ființei lui Dumnezeu Dar chiar și acești doi autori vor să rămână evrei evlavioși și - cu tot cosmopolitismul lor, cu toată culoarea filantropică și supranațională a gândirii lor și contrar convingerii lor comune că esența evlaviei constă în moralitate - ei văd totuși în Lege a lui Moise cea mai înaltă expresie a conștiinței lor morale și religioase Rezumând datele de mai sus despre înțelepciune, avem impresia că avem în fața noastră, într-un fel, "evanghelia pre-evanghelică" Când noi, citind despre înțelepciunea ca ființă metafizică pre-lumească, un copil al lui Dumnezeu și un ajutor al Celui Prea Înalt care este bun cu oamenii, aflăm că ea coboară pe pământ, trăiește printre oameni sub forma unui om, se așează printre poporul evreu, alege Sionul ca loc de reședință și cheamă oamenii de pe străzi și piețe, îndemnându-i pe oameni să-și vină în fire, să renunțe la nebunia și să se întoarcă la poruncile ei; când aflăm că celor care o ascultă ea promite securitate și viață senină și îi amenință pe nebuni cu moartea; când ni se spune că ea propovăduiește oamenilor frica de Domnul și evitarea răului, insistând asupra împlinirii legii, imaginea mântuitorului Evangheliei iese involuntar în fața ochilor noștri Să ne amintim, de asemenea, că înțelepciunea se învață fără efort cei care o iubesc, că se lasă de bună voie să fie găsită de cei care o caută; că, mai mult, merge să-i întâlnească pe cărările lor și se ferește doar de oamenii răi La fel ca mântuitorul din Evanghelie, înțelepciunea este o reflectare a bunătății Domnului și o reflectare strălucitoare a luminii divine Si ea poate face orice Inabordabilă de rău, ea trăiește cu Dumnezeu Ea este devotată tuturor cunoștințelor lui și "face o alegere între faptele lui" Dar asta nu este tot: chiar și Cina cea de Taină este deja parțial anticipată de Filon, când identifică logosul cu Melhisedec, care l-a binecuvântat pe Avraam și i-a servit pâine și vin, și când fiul curat și desăvârșit al Celui Preaînalt, ca majordom al Domnului, își dă un pahar sfânt cu vin neamestecat În această imagine a mântuitorului pre-evanghelic, în esență, lipsesc doar o atingere tragică, chinurile crucii și un indiciu de acceptare a morții de dragul mântuirii umanității căzute Dar înainte de a trece la clarificarea întrebării cum a fost adăugată o atingere tragică imaginii logosului, trebuie mai întâi să încercăm să înțelegem singuri ce fel de recepție a întâlnit conceptul speculativ al înțelepciunii în rândul poporului evreu și care a fost starea religioasă a evreii din acea epocă Psalmii Despre primul dintre aceste două puncte găsim material pentru judecată în Psalmi Adevărat, autorii psalmilor, în cea mai mare parte, nu au scăpat de influența cosmopolitismului elen, care de pe vremea lui Alexandru cel Mare (adică de la sfârșitul secolului al IV-lea î Hr ) s-a extins în întregul Occident asiatic În legătură cu această influență, vechea evlavie profetică a prins din nou viață, insistând pe puritatea inimii și bunătatea intențiilor, dând prioritate implementării moralității învățate în interior față de litera înghețată a legii cu prescripțiile sale rituale și văzând un adevărat serviciu pentru Dumnezeu nu prin jertfe și jertfe, ci prin descoperirea unei inimi dedicate lui Dumnezeu (vezi, de exemplu, Psalmii și , , - ) Cu toate acestea, autorii psalmilor sunt mult mai hotărâți decât autorii literaturii tributare împotriva pătrunderii unui spirit nou, care a primit expresie în doctrina înțelepciunii și în construcții speculative abstracte despre forțele divine mediatoare Deja "Perabilele lui Solomon", biciuind "mândria celor fără Dumnezeu", înșelând oamenii și pornind pe calea erorii (Proverbe , ; , ), avertizează ei alungă mașinațiunile unei "soții ciudate", care, cu farmecele ei seducătoare, seduce, în special, tinerețea să se desprindă de uniunea cu Dumnezeu Această "soție" este o întruchipare alegorică a unui element străin și a unei culturi elene pline de ispite (Proverbe și ):) Dar în Psalmi, această antipatie se transformă în ură fanatică și ostilitate ireconciliabilă față de o direcție complet străină de esența interioară a iudaismului și duce la o luptă pasională a Vechilor Credincioși - "cinstiți", "drepți" și "evlavioși" ", așa cum se numesc ei înșiși, - împotriva "fără Dumnezeu", "răi", "apostați", "ipocriti" și "impii", în aroganța și învățătoarea lor vanitate au pus la cale o reevaluare completă a tuturor valorilor în numerar ale iudaismului În această luptă, "cuvioșii" atribuie "necredincioșilor" tot răul care le poate veni în minte Ei excelează în mod pozitiv în a-i blestema pe cei care nesocotesc legea lui Moise "Cei fără Dumnezeu" sunt acuzați de vinovăția că subminează credința primordială cu elocvența lor sofistică; că, vorbind mult și elocvent despre Dumnezeu și despre lucrurile dumnezeiești (Ps , ) și vestind cuvântul lui Dumnezeu, aceștia fac ca niște înșelători, abuzând cu îndrăzneală de numele lui Dumnezeu Așadar, "cei fără Dumnezeu" nu dau odihnă "cuvioșilor" Ei seamănă discordie între rudele, prietenii și colegii lor de trib (Ps : și urm ; : urm ; : , ; : ) Ei nu se mulțumesc să seducă cercuri largi cu ispita discursurilor lor arogante și că mulțimea se înghesuie la ei ca apa (Ps , ), ci batjocoresc pe "cuvioși", îi defăimează, îi asupresc și încearcă să-i provoace orice rău care numai de imaginat Nu numai atât: ei complotează chiar să-i ademenească pe "drepți" în rândurile lor, să le pună plase și capcane și, prin toate acestea, devin atât de periculoși, încât cei "buni" și "drepți" trebuie să se roage cu insistență lui Iehova pentru mântuirea de mediul celor răi În același timp, spre deosebire de apărătorii zgomotoși ai noilor învățături, "cuvioșii" se numesc și "liniștiți la țară" (Ps , ), se laudă cu smerenia lor și refuză să intre în discuția unor chestiuni care sunt "prea înalte și minunate" pentru ei ( Ps ) Dar tocmai de această directie și simplitate, evlavie îi acuză cei "neprihăniți" pe "drepți" Ura celui din urmă faţă de primul este intensificată de faptul că religioase l) cf Moriz Friedlănder, Griechische Philosophie im Alten Testament , p și urm La această divergență se adaugă un contrast social: "drepții" sunt într-adevăr în același timp "nenorociți" și "săraci", în timp ce oamenii aroganți, răi și care lepădă pe Dumnezeu aparțin în principal unor oameni care, în virtutea poziției lor sociale, sunt mai ales susceptibile la tentaţiile unei culturi străine şi ale culturii străine viziunea asupra lumii Măsura în care indignarea "drepților" împotriva spiritului elenismului a fost justificată din punctul de vedere al evlaviei evreiești este cel mai clar evidențiată de cartea "Kohelet" ("Solomon Predicatorul"), scrisă aproximativ la sfârșitul lui secolul al III-lea î Hr În această carte vedem o dezintegrare atât de completă a vechii credințe și a vechiului mod de viață evreiesc sub influența culturii grecești și gândirea că nici măcar o persoană evlavioasă, așa cum vrea să fie autorul, nu ar putea rezista influenței unor noi vederi Cu toată fermitatea credinței sale în Părinți și în dreptatea lui retributivă, cu tot disprețul pentru bunurile pământești și cu sațietatea (așa este atitudinea lui față de viață), el încă nu găsește în viață alt sens decât plăcerile a cărnii, utilizarea epicureană a unui moment favorabil Așa-numitul "predicator" a studiat toate circumvoluțiile vieții, de sus până jos El a înțeles nesemnificația oricărei gândiri umane și a întregii activități umane; a înțeles deșertăciunea a tot Nici măcar înțelepciunea pe care a învățat-o și l-a ridicat mult peste majoritatea colegilor săi de trib nu i-a oferit nicio satisfacție Și-a dat seama că o persoană nu este capabilă să cunoască nici măcar ceea ce este pământesc, ca să nu mai vorbim de divin Scepticismul său obosit, deznădăjduit de toate și, în același timp, incapabil să se dizolve în întregime în bucuria vieții, colorat de sete de fericire, își găsește refugiu în lepădare și, împreună cu Iov, declară că frica de Domnul este esențial sensul vieții umane și cea mai înaltă înțelepciune Încă un pas în această direcție, iar nihilismul moral și religios complet ar lua inevitabil locul evlaviei iudaice primordiale și ar stinge ultima scânteie a vechii credințe în Dumnezeu Dar deja printre poporul evreu erau numărate zilele păgânismului în continuă creștere Corupția moravurilor care a pătruns în țară a avut un efect corupător asupra unor secțiuni ale poporului, iar aceste secții au mers până acolo încât s-au îndreptat către conducători și au calomniat vechea evlavie evreiască în fața lor ca o indignare împotriva legilor statului puterea noah Antioh al IV-lea Epifan, rege al Siriei și conducător suprem al Palestinei, a început să suprime religia evreilor cu măsuri violente Acest lucru a trezit la evrei o identitate națională, a cărei pierdere era deja amenințată de influența străină "Cuvioșii" s-au unit și au intrat într-o luptă disperată cu dușmanii religiei lor și a modului de gândire moștenit de la strămoși În lupta eroică a macabeilor împotriva forțelor superioare ale sirienilor ( - ), puterea spiritului străin a fost ruptă Pietatea "simplilor" a triumfat asupra insolenței și a aroganței raționale a prietenilor elenismului care au declarat război cerului Partidele religioase evreiești și legea În epoca de după războaiele din Macabee, observăm o schimbare semnificativă în raportul de putere al partidelor religioase din Iudeea Adevărat, din afară, aristocrația preoțească, așa-zișii saduchei, încă impregnați de spirit lumesc, au degenerat sub influența educației străine și s-au străin de adevărata esență a iudaismului, stăpânit din exterior Ei erau reprezentanți ai evlaviei rituale primordiale asociate templului și acordând importanța principală sacrificiilor, închinării, festivităților și ofrandelor în favoarea templului și a preoției Și din moment ce eliberatorii evreilor de sub jugul asupritorilor sirieni au ieșit din rândurile lor, din moment ce cultul templului, cu splendoarea și splendoarea sa exterioară, a păstrat încă o influență uriașă asupra maselor largi ale poporului și, din moment ce partidul Saducheii dominau și Sinhedrinul (adunarea celui mai înalt sinod din Ierusalim), atunci autoritatea lor era încă mare, în ciuda faptului că erau vinovați în multe privințe, adaptându-se la puterea existentă atât înainte, cât și după răscoala macabeilor Cu toate acestea, oponenții lor, fariseii, adică sectanții, separatiștii sau pietisții, se bucurau de un prestigiu mult mai mare în cercurile largi ale poporului Acei "cuvioși" au continuat să trăiască pe chipul lor, care au vorbit cu atâta pasiune în psalmi împotriva infecției spiritului lumesc și a pătrunderii educației străine și a viziunii lumii și au apărat "adevăratul" iudaism cu nu mai puțin, și poate chiar fanatism mai puternic și mai înflăcărat decât atunci când se simțeau nenorociți, săraci, asupriți și persecutați ca martiri pentru adevărata credință F- Înălțările și-au pus sarcina vieții să realizeze ceva pe care Ezra și Neemia nu au reușit să-l realizeze după întoarcerea evreilor din captivitatea babiloniană, și anume: prin reglementarea moralității și evlaviei poporului evreu în lege, să o îngrădească de exteriorul, parcă, cu un gard și în acest fel protejează-l fundamental de influențele străine dăunătoare În acest scop, au recurs în primul rând la dezvoltarea unei legi rituale Ei nu au luptat deloc împotriva cultului templului, dar în ochii lor nu a devenit altceva decât una dintre componentele evlaviei; se poate spune chiar că au relegat-o pe plan secund, și anume prin faptul că, alături de legea scrisă a lui Moise, au inclus acum în cercul îndatoririlor prevăzute de lege și întreaga masă nenumărată de decrete și hotărâri verbale (trecute și prezent) pe probleme religioase și din cele mai pedante stabilite cu precizie pentru fiecare situație din viață regula de conduită adecvată În acest fel, ei au încurcat viața individului cu o astfel de rețea de decrete - în cea mai mare parte de natură pur externă - încât, în cele din urmă, aceste decrete au format întregul conținut al conștiinței religioase a individului, iar orice altceva s-a retras în plan secund Fariseii au folosit pe scară largă așa-numitele "Za-konul lui Moise", adică ru, a cărui parte principală ar fi fost găsită în templu chiar înainte de captivitatea babiloniană sub regele Iosia și căreia regele și tot poporul i-au jurat solemn credință în Inițial, a servit intereselor preoției din Ierusalim, în opoziție cu reforma profetică a evlaviei israelite A consolidat cultul templului și a asigurat astfel preoții cu influența lor predominantă asupra oamenilor A fost folosit ca mijloc de a aduce sub controlul preoților monoteismul proclamat de profeți și de a concentra toată închinarea în templul din Ierusalim După întoarcerea din captivitate, a devenit steagul noului popor, principalul semn al diferenței dintre evrei și alte popoare și, parcă, compensarea religioasă pentru independența națională pierdută și, după cum reiese din psalmi și din literatură de înțelepciune, ideea înghețată a legii nu a fost realizată cu o exclusivitate încăpățânată Acum (în epoca de după răscoala macabeilor), legea a devenit în mâinile fariseilor în forma sa extinsă cea mai de încredere garanție a mântuirii religioase, garanția promisiunilor lui Iehova față de poporul său, cea mai esențială, chiar și cea mai importantă numai conţinutul unei vieţi evlavioase plăcute lui Dumnezeu Toate aspirațiile sale, atât în raport cu el însuși, cât și în raport cu viitorul poporului său, personalitatea conectată Originile creștinismului cu stăpânirea revelaţiilor Domnului cuprinse în lege Cu închinare fanatică, evreul s-a ținut de legea sa Chiar și autorii literaturii de înțelepciune, în ciuda atitudinii lor deschise de entuziasm față de gândirea elenă și de viziunea lumii, au identificat înțelepciunea cu legea și, astfel, au ridicat legea la nivelul de principiu suprapământesc, de obiect divin Filon nu cunoștea măsura în a glorifica această comoară cea mai valoroasă a poporului său El l-a ridicat pe vestitorul legii, Moise, la rangul de ființă divină într-un fel și l-a glorificat ca pe cel mai mare înțelept, ca pe un profet în propriul său ^ și nu în sensul nominal al cuvântului, mai mult, ca mijlocitor și conciliator al lumii întregi După aceasta, nu trebuie să ne mire că fariseii au vorbit deja despre caracterul cosmic al legii și că chiar au declarat că legea, identificată cu înțelepciunea, este instrumentul lui Dumnezeu în crearea lumii Este de la sine înțeles că pentru a putea îndeplini legea și, în acest fel, a beneficia de beneficiile ei, este necesar să cunoaștem legea și să adere la prescripțiile sale individuale cu exactitate literală Prin urmare, cunoașterea legii este prima condiție a evlaviei "Cunoașterea este virtute", a învățat Socrate Pietatea este identică cu înțelepciunea, iar înțelepciunea este cunoașterea legii Acest punct de vedere a fost susținut, în esență, și autorii literaturii de înțelepciune, de exemplu Isus, fiul lui Sirah Dar în acest caz ei au înțeles legea în sensul cel mai larg, ca suma întregii morale umane în general Sub influența fariseilor, conceptul de lege s-a restrâns; sub lege au început să înțeleagă doar Legea lui Moise, ca atare, cu treile ei prescripții: religioasă, rituală și juridică În același timp, tradiția orală, întreaga masă de decizii și definiții ale experților remarcabili ai legii, adăugate Torei de-a lungul secolelor și păstrate cu grijă în memorie, au primit același sens, au fost declarate exact același produs al "revelației" și a fost considerat ca fiind necesar necondiționat pentru realizarea adevăratei evlavie, ca și miezul inițial al preceptelor legii atribuite lui Moise însuși Ca urmare, a apărut o nouă clasă socială Erau specialişti în drept educaţi, aşa-numiţii cărturari, "ceva între teologi şi jurişti" d) Sarcina lor era să evalueze critic și să selecteze tradiția, să colecteze • l) Ср Bousset, Religia iudaismului în Noul Testament Vârstă ed , - diviziuni ale foștilor profesori ai dreptului, în interpretarea legii pe baza materialului moștenit, în aplicarea legii în cazuri specifice și în transmiterea ulterioară (a întregului conținut al științei jurisprudenței prin predarea orală stoic filozofia a creat în lumea elenă idealul înțeleptului, care, în conștiința datoriei îndeplinite, nu este nimic pe lume, nu poate fi scos din starea de pace spirituală și rezistă ferm tuturor furtunilor lumești Un tip analog a fost propus prin iudaismul ipocrit în persoana unui avocat și zelot al legii, care tratează cu dispreț toate greutățile pământești și are încredere în ajutorul lui Dumnezeu, pentru că garanția milei Domnului pentru el este acea conștiinciozitate cu care respectă litera legii în viața lui Desigur, cu sistemul lor de evlavie, fariseii au aruncat un jug greu la gâtul poporului Cunoașterea legii și îndeplinirea literală a nenumăratelor ei prescripții mărunte au absorbit nu mai puțin de o viață umană întreagă și au umplut fiecare moment al acesteia Era greu, aproape imposibil, să dai un sens masei aproape nemărginite de material acumulat de-a lungul secolelor și să nu o pierzi din vedere nici măcar un minut Cu cât a fost mai greu în practică să ducă la îndeplinire, în conformitate cu cerințele legii, deciziile sale individuale, cu atât mai mult cu cât legea nu făcea distincție între nerespectarea esențială și neesențială, și nu doar nerespectarea efectivă a legii, dar chiar și o abatere de la litera sa în gândire a fost considerată un păcat împotriva poruncii divine • Și totuși, pentru un evreu, s-ar putea spune, totul depindea în ce măsură și în ce măsură a împlinit legea Până la urmă, profeții au legat deja orice har destinat lui Israel cu împlinirea necondiționată a voinței lui Dumnezeu de către ei (cf Isaia și ) La ce sperau evreii evlavioși, ce așteptau evreii evlavioși de la zeul lor? II AȘTEPTĂ MÂNTUIREA Mesia Din momentul intrării sale în perioada vieții istorice, poporul Israel nu a încetat să strige pentru eliberare Suferința sa a început cu sclavia în Egipt, de la care Iehova și-a salvat poporul cu participarea lui Moise, aducându-i în țara "făgăduită" din Canaan De atunci, israeliții au fost ferm convinși că Dumnezeu i-a ales dintre toate popoarele și îi favorizează mai ales Dar ce nu a căzut de atunci asupra poporului ales al lui Dumnezeu! O luptă a început cu populația indigenă din Canaan și cu triburile învecinate și de mai multe ori israeliții au fost amenințați cu înfrângerea și exterminarea completă de către forțele inamice superioare Aceasta a fost urmată de o scurtă perioadă de splendoare sub regii David și Solomon Această epocă nu a fost într-adevăr atât de frumoasă pe cât părea posterității, dar mai ales i-a întărit pe israeliți în convingerea lor că ei sunt poporul iubit al lui Iehova Imediat după moartea lui Solomon, procesele pentru popor au început din nou: pe de o parte, au început conflictele civile pe baza rivalității dintre statele frățești Israel și Iuda, iar pe de altă parte, au fost nevoiți să lupte împotriva celor puternici Regatul sirian, care amenința constant independența Palestinei față de nord Și de îndată ce un pericol a fost eliminat, imediat a apărut altul Puternica Asiria a invadat țara și timp de un secol întreg și-a ținut populația în frică și cutremur Egiptul a încercat să ia stăpânire pe Canaan Invazii constante ale popoarelor mai mici învecinate, raiduri de tâlhari ale hoardelor nomade care apar neașteptat, lupte interne, schimbări de dinastii, revoluții, epidemii, cutremure, dâre de recolte eșuate, costuri mari și foamete - toate acestea au format un lanț neîntrerupt lovituri grele ale sorții, încercări crude și suferințe De la prăbușirea regatului israelit (la sfârșitul secolului al VIII-lea), dezastrele au căpătat proporții aproape insuportabile Și, în cele din urmă, ultima, cea mai severă lovitură lovită - căderea Ierusalimului, distrugerea templului și retragerea evreilor în robie în Babilon Apoi, sub influența profeților, s-a născut și s-a implantat ferm ideea că păcatele poporului sunt singurele vinovate pentru această situație insuportabilă; că este necesar doar să fim transformați în interior, să recunoaștem pe Iehova ca singurul și adevăratul dumnezeu al lui Israel și să-l onorăm în mod corespunzător pentru a scăpa de dezastre și a întoarce epoca de aur a lui David A apărut o legendă potrivit căreia Dumnezeu însuși i-a promis lui David că-și va prelungi domnia pentru veșnicie și, prin această făgăduință, a dat motiv să nădăjduiască pentru venirea unei epoci frumoase, când poporul Israel, sub sceptrul unui conducător ideal, va răsplăti, potrivit lui Iehova, pentru suferința pe care au experimentat-o și aveau să primească răsplată pentru devotamentul lor față de adevăratul Dumnezeu ( , Regi ) Și cu cât viața oamenilor era mai proastă, cu atât s-au agățat cu mai multă pasiune de această speranță, cu atât mai viu au pictat un tablou al viitorului fericit promis, cu atât mai necontrolat s-au lăsat în farmecul gândului că umilința prezentă este doar un prolog până în zilele de glorie neobișnuită, când poporul lui Israel va triumfa asupra tuturor prin vrăjmașii lor Unii s-au imaginat ca pe mântuitorul lui Iehova însuși, care avea să coboare cu bucuria tuturor făpturilor vii și să-și stabilească împărăția pe pământ (Ps , și următoarele; ; ) În același timp, el a fost descris ca un "păstor bun" care își va aduna turma împrăștiată printre păgâni și, după înfrângerea tuturor celorlalte națiuni, îi va întoarce pe aleșii săi în patria lor originală (Is , și urm ; , și următoarele; , ; Ezechiel , și următoarele), după care va porunci în Sion ca rege peste toate neamurile și va lumina cetatea lui Dumnezeu cu lumină veșnică (Is , şi următoarele; Zah , ) Alții și-au imaginat că Iehova va stabili "împărăția lui Dumnezeu" în Israel prin mâinile unui rege din casa lui David sau chiar prin însuși David înviat Încă altele, poate fi arătat, aderat la ambele puncte de vedere în același timp, combinându-le împreună Dar chiar și în acest caz, unii și-au imaginat salvatorul și eliberatorul mai mult sub forma unui om - sub forma unui suveran și rege victorios, care supune întregul pământ sceptrului lui Iehova, restaurează împărăția lui Iuda, reconstruiește templul , elimină idolatria de pe pământ, proclamă stăpânirea singurului Dumnezeu adevărat, stăpânește neamurile cu neclintit "Dreptate, evlavie și înțelepciune, el are grijă de săraci, asupriți și slabi și, ca mare preot după rânduiala lui Melhisedec, este adjunctul lui Dumnezeu pe pământ (ips și PO); alții vorbeau despre eliberator în expresii care însemnau o "ființă divină, supraomenească: "fiul lui Dumnezeu", "mesia", adică cel uns) - acesta era numele eliberatorului, ca descendent al lui David și teocrat rege - el a fost ridicat de ei la înălțimea imediată a proximității față de Dumnezeu însuși și s-a conectat cu el într-o legătură unică, învăluită în mister Ei au spus despre el că se va naște în Betleem (locul de naștere nesemnificativ al lui David) și au sugerat în cuvinte obscure și semnificative existența lui în lume Așa că, de exemplu, citim în Mica : : "Stăpânirea lui se referă la trecut, până în timpul de dinaintea creației" A fost numit "eroul divin", "sfetnic minunat", "părintele eternității" și se spunea că va vedea lumina în împrejurări excepționale, înzestrat cu toată plinătatea puterii lui Dumnezeu și ca "prinț al păcii" el ar stăpâni cu înțelepciune și putere o țară în care nu va fi nevoie și dușmănie, iar lupul va trăi lângă miel și vițelul lângă puiul de leu - o țară în care adevărul și bucuria vor domni, iar natura însuși își va oferi darurile unei persoane care se bucură senin (Is și ; , ) Oamenii s-au dedat acestor speranțe înflăcărate cu atât mai neîngrădit pentru că erau în armonie cu spiritul întregii epoci Credința în epocile dezastrelor și a succesului, epocile lor de prosperitate sub dominația unui rege și eliberator puternic au fost asociate în Orient cu idei astronomice și astrologice În Babilon, a cărui viziune asupra lumii domina toată Asia Mică, epoca prosperității era de obicei considerată a fi un timp în care oamenii trăiau bine sub stăpânirea unui conducător puternic, binevoitor, drept și iubitor de pace; în lipsa acestor condiții, ei vorbeau despre o eră a dezastrelor În același timp, ei și-au imaginat că cursul treburilor pământești este determinat de fenomenele care au loc pe cerul înstelat "Regatul pământesc", potrivit babilonienilor, avea ca prototip și adaos "împărăția cerească" - lumea planetelor și a stelelor fixe - iar relația dintre aceste două * "regate" a fost imaginată în același mod în care Platon și-a imaginat-o faţă de sine relaţia senzualului, aparentului, a În greacă "Hristos*, lumea reală la suprasensibil, singura lume cu adevărat reală a ideilor x) Contrastul pământesc al erei prosperității și al epocii dezastrelor s-a reflectat în contrastul suprateran al cerului înstelat de vară și iarnă, jumătatea luminoasă și întunecată a anului și în schimbarea anotimpurilor bune și rele, determinată de trecerea soarelui prin semnele corespunzătoare ale zodiacului Această noțiune a cursului anual al soarelui sa extins, la rândul său, în ideea unui mare an mondial cosmic, sau Eon, în care trăiește omenirea asuprită prezentă și a schimbării sale printr-un timp nou, frumos Și, legând ambele epoci pământești cu evenimentele cosmice și determinându-le pe primele de către cele din urmă, oamenii au crezut că debutul și proprietățile detaliate ale noului Eon au fost prefigurate și în fenomenele cerului înstelat și au încercat să scadă viitorul din constelații observate în acest moment, sau pozițiile constelațiilor unele în raport cu altele ) Când soarele la momentul echinocțiului de toamnă (în Balanță, mai devreme în Scorpion) a intrat în arcul inferior (sudic) al căii sale și a coborât sub ecuatorul ceresc, acesta a fost începutul unei ere a dezastrelor Când a crescut din nou în timpul echinocțiului de primăvară (în Berbec, mai devreme în Taur), aceasta a implicat un anotimp bun și, odată cu el, o eră cerească de prosperitate Dacă mai devreme își imaginau soarele ca fiind în strânsoarea demonilor ostili (în primul rând, Șarpele de toamnă în mâna șarpelui, precum și Scorpionul), epuizat în lupta cu adversarii săi și lipsit de strălucirea lui cerească, acum ei și-au sărbătorit victoria asupra adversarilor săi astrali, care în același timp erau considerați dușmani ai oamenilor, și au văzut în venirea unui nou izvor un vestitor al acelui primăvară mondială comună, cu care, după cum credeau ei, toată creația va fi reînnoită , și x) Asemănarea dintre viziunea astrală asupra lumii din Asia Mică și doctrina platoniciană a ideilor este atât de izbitoare încât se poate presupune o legătură reală între ele prin origine Platonismul este, într-un anumit sens, aceeași doctrină astrală babiloniană, doar convertită în spiritualitate și metafizică Philo are încă o conștientizare clară a acestei legături între viziunea astronomică și cea filozofică a lumii, atunci când consideră astronomia ca o știință divină și, printre toate sentimentele umane, prețuiește capacitatea vederii mai presus de orice altceva, pentru că o persoană observă cerul înstelat cu ochii lui (De opificio, § , urm Co de asemenea De soec leg urm ; , urm , II, ; III, - ; - ; De Abraham § ; PO) E Mier Zimmern-Schrader; Die Keilinschriften u das AJte Testa-nt, ed a III-a ; mai departe Zimmern; Im Streit um die Christusmythe , Jeremias, Handbuch, și urm Lovek i se va acorda fericirea eternă de neclintit Cu o astfel de gândire, nu mai era loc pentru ideea unui mântuitor pământesc Apariția salvatorului s-a contopit în fantezie cu apariția soarelui, iar speranța de eliberare de opresiunea politică, umilirea națională și nevoia socială s-a transformat în așteptarea unei catastrofe cosmice care avea să se desfășoare pe web și de aici să reînnoiască simultan intreaga lume Acum, ființele care luau parte la drama Mântuitorului nu mai erau forțe pământești, ci ființe cerești, îngeri și demoni, adică spirite înstelate, care își aveau locuința pe stelele fixe sau chiar coincideau direct cu ele Ei în sens prietenos sau ostil, erau implicați în soarta soarelui-erou și, în același timp, acționau ca atare unul asupra celuilalt Ei s-au pregătit pentru luptă și s-au pregătit pentru moartea soarelui când acesta a trecut la ramura descendentă a căii sale și s-a scufundat sub ecuator Și-au pierdut puterea și au fugit în jos, sub orizontul vestic, când soarele a răsărit din nou, și-a dobândit puterea anterioară odată cu ridicarea deasupra ecuatorului ceresc și, prin urmare, a chemat un nou an Apoi Berbecul (Taurul) a răsărit simultan cu Soarele, iar constelația stinsă în razele soarelui a făcut ca soarele însuși să pară Berbec (Taurul) A fost cea mai importantă perioadă a anului în ochii astrologilor Toată atenția astrologilor a fost îndreptată către acest punct al cerului și au încercat să interpreteze constelațiile vizibile în această poziție și relația lor între ele în sensul catastrofei mondiale așteptate Astfel, credința în salvator a primit o colorare esențial "eshatologică", determinată de așteptarea sfârșitului timpului Sfârșitul Eonului prezent și apariția unui nou regat fericit, care a fost conceput nu atât ca un regat pământesc, cât unul "ceresc" sau "divin" în măreția realității pământești transfigurate - în'? care, de fapt, era opera mântuitorului Din evenimentele istorice de pe pământ, privirea s-a îndreptat către fenomenele de pe cer, iar imaginația fierbinte a oamenilor a fost atrasă în stele ca semn și confirmare a sfârșitului iminent al tuturor lucrurilor Mitraismul a fost o religie a stelelor al cărei punct vernal se afla în Taur ( - î Hr ) și diferite definiții ale cărora au fost asociate cu această constelație Trecând prin întreaga religie a perşilor, marele E Vezi lucrarea mea: Der Sternhimmel in der Dichtung c Religia d alțen Vdlker u des-Christentums, În lupta dintre Ormuzd și Ahriman (bine și rău), Mithra a jucat un rol crucial El a fost considerat spiritul luminii, al adevărului și al integrității, "mijlocitorul" (mesitei grecești) între Dumnezeu și lume și a ocupat locul mântuitorului și eliberatorului ceresc în credințele populare Perșii îl venerau ca fiind "fiul-" al celor mai înalte; pe care acesta din urmă l-a făcut la fel de mare și de vrednic de evlavie ca și el însuși În calitate de gardian al legii divine și protector al lumii de demonii întunericului, potrivit perșilor, Mithra a luat parte la crearea lumii și a fost numit de tatăl său ceresc să conducă oștile divine în cazul lui Ormuzd împotriva lui Ahriman și a celor cu el În legătură cu implicarea sa în primăvară, și în sezonul bun, a fost numit "binefăcător prietenos" și i-a atribuit toate lucrurile bune din natură și din viața omului Ca dătător de viață, el a fost echivalat cu soarele (și, în special, cu soarele de primăvară, soarele în ramura ascendentă a căii sale) și l-a imaginat ca pe un războinic sau erou victorios, care la sfârșitul prezentului epoca mondială, fie el însuși, fie sub forma lui Zarathustra, reînviat de el din sămânța C, dar osh și a nta, adică mântuitorul, "fiul fecioarei", va coborî din cer, va câștiga ultima, teribilă bătălie a spirite ale iernii sau ale întunericului și le aruncă în lumea interlopă împreună cu conducătorul lor, oponentul zeului serpentin (șarpele toamnei! ) Atunci morții vor fi înviați în deplină fizică Mithra Saoshiant, la o judecată universală, universală, va condamna răul la pedeapsa veșnică, va aduce binele în fața tatălui său Ormuzd și va stabili împărăția lui Dumnezeu, așteptată cu pasiune; iadul va înceta să mai existe și toată creația va primi fericirea veșnică pe noul pământ și sub noul cer x) Că evreii nu ar fi putut să nu fie conștienți de mitraism - cel puțin de la șederea lor în centrul său estic din Babilon - este de la sine înțeles, având în vedere prevalența mitraismului în Asia Mică și semnificația sa în epoca elenistică, deși scrierile religioase ale evreilor nu conţin referiri directe la cultul lui Mithras Am văzut deja cât de importantă era credința în îngeri, împrumutată de la perși, în viziunea evreiască asupra lumii pentru stabilirea unei legături între Iehova și creația sa În credința populară, îngerii au jucat așa de trădare *) Mier Cum o nt, Tbxtes et monuments figures relatifs aux mystfcres de Mithra, si ; extras din această lucrare din "Mysterien des Mitbra", în limba germană tradusă de Gehrich'a ; în continuare, lucrarea mea: "Der Sternhimmel etc for, pp - , Este important că nu numai apologeții creștini și părinții bisericii, ci și Talmudul, au fost indignați de venerarea acestor ființe mediocre și au avertizat să nu le ofere jertfe și să se întoarcă la ei cu rugăciuni Instinctele politeiste ale oamenilor de rând din acea vreme și-au găsit refugiul în cultul îngerilor, așa cum îl găsesc acum la catolici în venerarea sfinților În venerarea îngerilor, vechii zei locali, spirite și demoni ai fostei religii, înăbușiți de reforma profetică, și-au sărbătorit învierea sub steagul monoteist x) Dintre îngeri, primul loc a fost ocupat de așa-zișii șapte arhangheli și dintre ei niciunul nu s-a bucurat de un respect atât de mare, Daniel ( , , ; , ) Numele său, conform înțelegerii acceptate, înseamnă: "Cine este ca Dumnezeu" El era la fel de considerat îngerul păzitor special al Israelului, precum Mithra era îngerul păzitor al închinătorilor săi persani (Daniel, op cit ; Enoh : ) În același timp, el părea să acționeze în istoria poporului său în rolul aceluiași mântuitor, călăuzitor și eliberator, așa cum este descrisă Sobia în scrierile despre milă și logosul lui Philon El l-a salvat pe Avraam și mai târziu pe trei oameni sfinți din cuptorul de foc El i-a adus Sarei vestea fericită despre nașterea lui Isaac, a ocrotit-o pe aceasta din urmă de moartea pe altar și a protejat-o pe strămoșul Iacov în timp ce era încă în pântecele mamei sale de persecuția lui Satana Ca învăţător al lui Moise, el a dat poporului său cea mai de preţ binecuvântare, legea; a inițiat preoția și a învins armata asirienilor în fața Ierusalimului Acum el a fost imaginat ca un reprezentant fidel al poporului său în fața tronului, unde își apără poporul împotriva acuzațiilor lui Satana; ca mijlocitor ceresc al lui Israel, a cărui sarcină esențială, încredințată de Dumnezeu, este să lupte împotriva necuratului Luând parte la crearea lumii, chiar și la sfârșitul tuturor lucrurilor, el, în calitate de comandant suprem al lui Dumnezeu, va apăra cauza lui Dumnezeu împotriva forțelor iadului ostile lui Dumnezeu, va învinge diavolul ("șarpele antic" ) și-l cufundă în lumea interlopă * ) Toate acestea amintesc atât de faptele atribuite de perși zeului lor Mithras, încât nu se poate vorbi despre o coincidență întâmplătoare Mihai, la fel ca Mithra, apare în credința iudaismului de mai târziu direct în rolul unui sub-zeu activ - conducătorul lumii, căruia nu este invizibil în sine, nu *) Mier În despre noi e t, op cit p ) miercuri Lucken, Michael, , și urm zeul accesibil și inactiv a predat stăpânirea pentru a ieși el însuși, poate abia la sfârșitul tuturor zilelor x) Mitra aranjează pentru sufletele morților, urcând pe podul ceresc "chiyvat" (calea lactee), accesul la tronul lui Dumnezeu; la fel, Mihai aduce sufletele cuvioşilor înaintea chipului Celui Prea Înalt El, la fel ca ii Mitra, atinge moartea și învierea În ziua judecății sună din trâmbița mare; din sunetele ei mormintele se vor deschide și morții vor ieși din ele Spre deosebire de obiecția lui Lucken, nu există nicio îndoială că această idee relativ vie a arhanghelului suprem a dat logo-ului lui Philo caracteristicile sale principale El însuși, fără îndoială, a fost creat sub influența imaginii persanului Mithras Dar Mitraismul este un cult al stelelor, Mithra însuși este soarele, iar soarta lui este determinată de poziția soarelui în semnele eclipticii În consecință, avem dreptul să căutăm o bază astrală pentru imaginea lui Mihai, și asta cu atât mai mult cu cât orice serviciu îngeresc este, în esență, serviciul stelelor, iar "armata cerească", "armata" ai Celui Prea Înalt", "fiii cerești" sau "fiii lui Dumnezeu", "sfinții", "păzitorii" cerești (cum sunt numiți îngerii printre evrei) trebuie căutați în stelele strălucind pe cer și reprezentate de ființe animate ) Îngerii sunt stele, iar stelele sunt îngeri Cei mai proeminenți dintre îngeri, arhanghelii, sunt cele șapte planete ale cărora Mercur (probabil datorită apropierii sale de soare și strânsei afinități cu ghidul sufletelor Hermes) a fost asociat cu Mihai Totuși, Mihai a primit definițiile sale detaliate în spiritul mitologiei astrale babiloniene doar din legătura sa cu anumite constelații fixe în care era închipuit că este întruchipat, iar printre acestea din urmă, constelația Ofiucu și Hercule de deasupra lui a avut o pondere deosebit de mare în caracterizarea lui Michael Lucken, op cit , și urm ) Bousset, op op și următoarele; Lucken, op op și urm , în continuare Martin Briickner, Die Entstehung d Pauinischen Christologie , p și urm ) Este clar că observațiile astrale de aici și în cele ce urmează se referă la cerul înstelat din sudul Asiei Mici Pentru a verifica un glob ceresc, prin urmare, polul nord trebuie plasat la ° deasupra orizontului, ceea ce corespunde aproximativ cu vederea cerului observată din Babilon și Alexandria Acuratețea astronomică absolută, desigur, nu poate fi găsită în speculația astral-mitologică a anticilor și nici nu poate fi presupusă în ea (cf lucrarea mea "Der Stern-tiimmel etc " Ophiuchos (Ophiuchos) ține în mâini un șarpe - animalul lui Ahriman, vestind toamna - și calcă pe Scorpion, care în mitraism "este reprezentat ca simbol al dușmanului lui Dumnezeu ) De aici și discursul potrivit căruia Mihail, în timpul marii catastrofe mondiale sau al eliberării lui Israel (care era de așteptat să aibă loc în noaptea echinocțiului de primăvară sau de toamnă, în luna Nisan sau Tisri) -) îl prinde pe Satan și pe asociații săi și îi scufundă într-un cuptor cu foc aprins - focul Altarului de sub Scorpion, care era considerat și un cuptor ceresc, - sau îi aruncă sub orizontul apusean inundat de zorii serii * ) și îi îngăduie sub dealurile pământ timp de de generații până în ziua judecății, pentru ca Domnul duhurilor să-i răsplătească cu răzbunare pentru nedreptatea lor ) La picioarele lui, sub coada Scorpionului, se află constelația Altar, din care se ridică "fumul" Căii Lactee ) De aceea Mihai este numit "marele preot din ceruri"; de aceea, ei au văzut "un altar zidit în cer, lângă care stă marele domnitor Mihail, aducând jertfă pe el" ѳ) Constelația înrudită a fost Hercule A răsărit odată cu soarele în constelația Balanței în septembrie Dimineaţa la echinocţiul de toamnă şi seara la echinocţiul de primăvară stătea la orizontul de răsărit ) De aici ideea de judecată, asociată cu imaginea lui Mihai, pentru Balanță este un semn al dreptății ("drept" și "dreptate" - așa este numele babilonian pentru ambele boluri ) De aici și sărbătoarea Sf Michael încă reușește să facă acest lucru pe septembrie, în jurul orei când soarele intră în Balanță ) A se vedea figurile și din Sternhimmel ) miercuri Josef Klausner, Die messianischen Vorstellungen d jildischen Volkes im Zeitalter der Tannaiten, , p ) Cp Enoh, , : "M-au mutat la focul din vest, care se întâlnește de fiecare dată când apusul soarelui Am ajuns la un râu de foc, al cărui foc curge ca apa și care se varsă în marea cea mare din apus " ) miercuri Lucken, op cit , p După cum se știe, Odin aruncă și șarpele Mitgarth în marea lumii În creștinism, corespunde arhanghelului Mihail, a cărui constelație este Ophiuchus ) Vezi "Sternhimmel tab XII ) Lucken, op op , fila eu ) Citat cit , tab X/ ) Jeremias, Handbuch, ) Că noțiunea că faptele oamenilor sunt cântărite pe cer pe o balanță a luat naștere de fapt din cerul înstelat, acest lucru este confirmat de Midrasch Rabba, , , când notează că sărbătoarea Roshassana, care a celebrat primul Tisri (luna a șaptea), stă în legătură cu semnul zodiacal al Balanței, deoarece în această zi Dumnezeu cântărește faptele oamenilor pe cântar (Scheftelowitz, "Das Fischsymbol im Judentum u Christentum", în Archiv f Religionswissenschaft, , ) ) Constelația echinocțiului de toamnă a fost considerată, inițial în Babilon, de perși, precum și Pe măsură ce Ophiuchus calcă pe Scorpion, reprezentantul morții iernii, tot așa Hercule pune piciorul pe Dragonul polar, care în noaptea echinocțiului de primăvară și în dimineața de toamnă și-a ocupat cea mai de jos poziție pe cer, motiv pentru care a fost posibil să-l privească ca fiind lăsat jos de Hercule Așa apare în revelația din Ioan : și următoarele, și în conformitate cu aceasta, Mihail era de obicei înfățișat călcând pe capul unui balaur învins și ținând în mână un cântar, pe care cântărea sufletele lui oameni Simbolul lui Mihail este leul de foc d) - un animal care simbolizează puterea soarelui Dacă, după cele spuse, credința în îngeri dezvăluie, fără îndoială, influența viziunii persane asupra lumii asupra religiei iudaice și dacă avem dreptul să vedem în Mihai o rudă apropiată a lui Mithras, atunci gândul sugerează în sine că chiar și chiar numele lui Mithras se repetă în numele rabinului Met atro pe ) Asemenea lui Mihai, acesta din urmă, în speculațiile evreiești ulterioare, este considerat a fi, parcă, un "al doilea zeu" și un mijlocitor pentru evrei la Judecata de Apoi Lui, la fel ca lui Mihai, i se aplică locul (Ex , ), potrivit căruia "numele lui Dumnezeu era în el" (Sanhedrin ) El este considerat un scrib ceresc (planeta Mercur) De asemenea, ca și Mihail, poartă numele mântuitorului și este considerat "îngerul legământului" (după Malah , ) Și, în general, relația dintre ei este atât de strânsă încât "Metatron" (pare doar un nume paralel al aceluiași Michael Judecata de Apoi și Învierea morților Odată cu pătrunderea în lumea ideologică evreiască a unor idei precum cele menționate aici, contrastul dintre timpul prezent al dezastrelor și epoca așteptată a prosperității, firește, a trebuit să-și piardă din ce în ce mai mult caracterul pământesc, politic și să se extindă într-un contrast cosmologic a două lumi reciproc opuse în Egipt, de solzii morților, pentru că se află în locul în care soarele coboară în "lumea morților" cerească sau în "iadul" ceresc *, adică în regiunea inferioară, de iarnă, întunecată a zodiacul (Stucken, Astralmythen, - ; ; Jeremias, op cit , OT) După cum se știe, și printre vechii germani echinocțiul de toamnă era timpul judecății prin excelență; Forzeti, adică Tyr ca zeu al judecății, este soarele în semnul Balanței; dintre cele case ale zeilor din Asgard, corespunzătoare celor semne ale zodiacului, casa lui este a șaptea CH Origen, Contra Celsum, VI, ) miercuri La colibă, Abh fd Kunde des Morgenlandes, IV, și urm epoci sau eoni, în contrast cu vechiul și noul, în care schimbarea directă a eonilor ar trebui să conducă la o transformare completă a ființei dintâi Ideile fantastice despre teribilele convulsii ale prezentului, durerile vechi și nu mai puțin îngrozitoare ale nașterii unei lumi noi au apărut și acum au umplut mințile evreilor în același mod, cum tulburaseră inimile babilonienilor, perșilor și egiptenii cu mult înainte Toată natura va fi aruncată în aer la toată adâncimea ei Boli îngrozitoare, foamete etc se vor abate asupra oamenilor Demonii vor ieși din locurile lor ascunse de locuință și se vor plimba în voie Pământ Sub conducerea celui mai înalt dintre spiritele rele, Satana - Belial sau Azazel - ei vor începe să se pregătească pentru război împotriva zeului și a armatelor sale cerești Diavolul va prelua lumea Și când această dramă mondială teribilă va atinge punctul cel mai înalt, atunci Atotputernicul va apărea pe tronul judecății; înconjurat de miriade de îngeri ai săi și cu sulurile deschise și cu cântare în mână, el va deschide "judecata de apoi" asupra întregii creații \ Este destul de înțeles că în această iluminare Mesia a primit o nouă înfățișare Ideea unui domn și rege pământesc, al eliberatorului politic și național al Israelului de sub puterea asupritorilor săi, adus în prim-plan de profeți, a dispărut în plan secund și s-a transformat din ce în ce mai mult în ideea unui conducător al lumii care, înarmat pe deplin cu deplinătatea puterii date lui de Dumnezeu, coboară din cer pe pământ sau apare brusc din locul șederii sale secrete Acum el era imaginat ca o ființă asemănătoare unui înger, care, în calitate de conducător al spiritelor stelare, nu mai lupta împotriva forțelor pământești, ci împotriva forțelor cerești, cu îngerii și demonii El a fost creditat cu participarea la judecata lui Dumnezeu și chiar la o judecată independentă asupra pământului puternic și a îngerilor răi, după care el, prințul pacificator și regele paradisului, stăpânește asupra spiritelor binecuvântate alese - sub cerul nou, asupra noului cer Pământ Și în paralel cu această noțiune de judecată teribilă și de un viitor regat dincolo, s-a insuflat credința în învierea morților - o idee împrumutată, fără îndoială, de la religia persană, deși, așa cum sugerează Baudissin, s-ar putea să-și fi găsit terenul pregătit în veche idee semitică despre învingătoare Ieremia, op cit , și urm Pentru cele ce urmează, comparați și capitolele corespunzătoare din B ou set în Religia sa d Judentums* - și în Martin Brtickner, op /op - treizeci moartea vitalităţii zeităţii şi în observarea naturii muribunde şi retrezite) Această idee o întâlnim pentru prima dată în Isaia ( : ) Apoi această idee alunecă în Ezechiel cu o limitare deosebită în sensul aplicării la poporul lui Israel ( ) și apare din nou - de data aceasta într-o anumită formulare - abia în prima treime a secolului al II-lea î Hr la Daniel ( , ) şi urm ), unde însă aplicarea ei se limitează şi la fiii deosebit de evlavioşi şi vrednici ai poporului israelit Cât de străină era ideea învierii morților la început pentru evrei, vedem în Eclesiastul, care vorbește în batjocură despre acest vis nou ( : și urm ) Psalmii, pildele și Isus, fiul lui Sirah, sunt încă complet necunoscute Dar, pe de altă parte, ideea învierii și a judecății cumplite care o urmează, la care drepții sunt răsplătiți cu fericirea veșnică, iar cei răi sunt condamnați la chinul veșnic, sau chiar complet distruși, se apără cu putere de obiecțiile lui asa numitul "fără Dumnezeu" Cartea Înțelepciunii lui Solomon (cap - ) Dar această idee începe să prindă rădăcini din ce în ce mai larg în Palestina Ea îi desparte pe fariseii care cred în înviere, pe de o parte, de saduchei, care resping complet această idee, precum și toate speranțe metafizice și fantastice pentru viitor în general și, pe de altă parte, de cei care, sub influența filozofiei grecești și a învățăturilor egiptene, deși admit că sufletul după moarte va câștiga viața veșnică în sens bun sau rău, resping o înviere trupească sau trupească Și aici avem din nou o ideologie esențial persană, când locul de ședere al evlavioșilor în lumea nouă este imaginat ca un paradis sau o grădină a lui Dumnezeu, când ei cred că imaginea timpului primar se va repeta la timpul final , când se creează legenda "Ierusalimului ceresc", care coboară din rai la sfârșitul tuturor zilelor, și când raiul, unde fericiții în lumină veșnică și în bucurii de neînchipuit primesc o răsplată pentru evlavia lor, se opune iadului, ca loc al morții, întuneric și chin În același timp, ei încearcă să netezească contradicția dintre așteptarea pământească și supramundana a lui mesia gândindu-se la o împărăție intermediară, care, în esență, are un caracter pământesc În aceasta din urmă, Mesia prezis de profeți va domni, cu preferința poporului înălțat al evreilor, și aceasta va continua E V aud este păcat, Adonis u Esmun, , urm ; înainte de începerea unui nou eon cu învierea morților și cu teribila judecată, adică înainte de apariția împărăției lui Dumnezeu în sensul propriu al cuvântului Toate aceste idei și idei similare referitoare la evenimentele din timpul sfârșitului au fost adesea foarte diferite în detalii, au fost prost gândite, extrem de nedefinite, confuze și uneori s-au contrazis atât de puternic încât este de neconceput să desenăm o imagine clară și unitară a evreilor doctrina timpului sfârşitului Dar toți sunt de acord asupra unui singur lucru și anume că sunt prezentate ca revelații (apocalipse) ale "înțelepciunii secrete", amintindu-ne astfel de fantezia contemporană a teozofiei și antroposofiei anglo-indiene a unui asemenea autor precum Rudolf Steiner Și la fel ca în Persia și Babilon, la fel ca în Palestina și Egipt, apocalipticismul a încercat să determine momentul sfârșitului lumii cu ajutorul astrologiei și al speculațiilor bizare cu numerele x) La urma urmei, după spusele profetului Ioel, acest sfârşit ar fi trebuit să fie prefigurat de Dumnezeu prin semne miraculoase în cer şi pe pământ ( , şi urm ) Evlavie nouă Conceptele fantastice ale timpului sfârşitului tocmai schiţate ne oferă, ca nimic altceva, posibilitatea de a judeca ce mare răsturnare a avut loc în mintea evreiască în ultimele secole î Hr În timp ce individul încă se simțea doar un membru al întregului, așa cum era în iudaism înainte de captivitate, vinovăția unui individ era considerată doar o creștere a vinovăției comune, dar, în același timp, vinovăția unui întreg popor era considerat vina unui individ, unul dintre momentele care îi influențează realizarea fericirii Din această perspectivă, individul nu a fost surprins de soarta lui și a acceptat orice mâhnire care i-a venit doar ca o pedeapsă binemeritată pentru păcatele întregului Bunăstarea personală sau dezavantajul a fost considerat doar o reflectare simțită care se explică de la sine a evlaviei generale Iar dacă un individ, în suferință și lipsuri, și-a îndeplinit îndatoririle față de Dumnezeu și nu a câștigat nimic din asta el însuși, atunci tânărul era consolat de faptul că roadele comportamentului său aveau să fie cules de întregul popor, fie în prezent sau în viitor Toate acestea s-au schimbat când religia evreiască s-a desprins treptat de viața națională, când oamenii s-au împrăștiat *) Scheftelowitz, op cit , prin ţările din jurul Mării Mediterane şi a găsit în sinagogă un nou centru de evlavie de cult "În timp ce vechea evlavie de cult^ avea încă ceva impersonal în ea, iar grija activă a acestei evlavie era în mâinile unui grup moșiar închis, în noua evlavie sinagogă cu noile ei forme de închinare (citirea Scripturii, predica, rugăciunea) ), o extraordinară democratizare și individualizare a religiei" x) Vechea așteptare profetică a lui Mesia a considerat binecuvântările viitorului mesianic ca fiind numai cei care trăiesc accidental pentru a vedea noul timp Acum, conștiința profundă a individului a dus la faptul că individul nu se mai lăsa mângâiat de speranța unui viitor binecuvântat pentru un întreg popor, care ar fi soarta doar a câtorva, dar el însuși dorea să ia parte la ea Acum a ieșit la suprafață problema relației dintre vinovăția individuală și cea generală și, după cum vedem din cartea lui Iov, această întrebare nu a mai fost rezolvată pur și simplu în sensul moralității publice Individualismul în creștere s-a răzvrătit împotriva nedreptății acelei soarte, care era o batjocură clară a așteptării conformității în această viață între evlavie și răsplată, păcat și pedeapsă S-a refugiat în gândul unei vieți de apoi care ar uniformiza discrepanța care, fără îndoială, există în prezent În felul acesta, el a contribuit la răspândirea ideologiei timpului sfârşitului şi a credinţei în mesia supralumial şi, dimpotrivă, în această credinţă el însuşi a găsit sprijin pentru propria sa, nouă evaluare a individului Dacă înainte moartea era considerată un fenomen natural inevitabil, acum părea o soartă îngrozitoare, care apasă asupra creaturilor și amenință că le va lipsi de roadele virtuții lor pământești Părea posibil să se împace cu ea doar în ipoteza că nu este vorba despre anihilarea personalității, ci doar trecerea la o nouă stare în care soarta indivizilor cade la ceea ce merită în această viață Cei nedrepți și fără Dumnezeu, din moment ce nu plătea deja pentru păcatele sale, ar fi trebuit să se găsească în puterea de a pedepsi dreptatea după moarte În această viață, el a stat de partea vrăjmașilor lui Dumnezeu; dar, spuneau ei, le va împărtăși soarta în noua viață Cei buni și neprihăniți, dimpotrivă, se puteau aștepta pe drept ca pentru acele suferințe și privațiuni pe care în această viață le-a luat asupra sa în numele lui Dumnezeu și pentru E V despre noi e t, op cit , Originile creștinismului păcatele poporului său, el va fi răsplătit în acea viață prin participarea la fericirea stării perfecte "În gândul răzbunării din altă lume, individualismul evlaviei evreiești de mai târziu a fost concentrat Pentru această nouă credință s-a luptat cu pasiune Speranța pentru (răzbunarea din altă lume devine un gând favorit al evlaviei din acea vreme; acest gând devine o dogmă și, prin urmare, indiferent de ce costă, trebuie dovedit retroactiv din Scriptură ) Mai mult, această idee devine și proprietatea celei mai stricte evlavie a fariseilor în așa măsură încât reprezentanții acestora din urmă refuză să participe la Viața de Apoi tuturor celor care afirmă că doctrina învierii morților nu poate fi dovedită pe baza Scripturii Acum devine clar cât de mult era în joc pentru evreul de atunci dacă nu a reușit să-și asigure favoarea lui Dumnezeu Nu numai fericirea și viitorul unui întreg popor, ci și fericirea unui individ depindeau de modul în care se putea justifica în fața lui Dumnezeu Iudaismul, acea religie pur legalistă care îl venera pe Dumnezeu mai presus de toate ca "drept", a avut în mod natural punctul culminant în gândul judecății divine Și judecata unui zeu drept, desigur, nu putea fi pronunțată decât în conformitate cu măsura în care un individ a îndeplinit litera legii Dar de aici a început îndoiala Cu o analiză fără prejudecăți a faptelor, nimeni nu s-ar putea înșela cu privire la discrepanța dintre scopul moral, așa cum a fost stabilit de Iehova pentru aleșii săi, și comportamentul real chiar și al celor mai buni dintre oameni Aceeași religie a învățat că, ca urmare a căderii lui Adam, toată omenirea a căzut în păcat și moarte Adevărat, fiecărei persoane, care și-a apărat cazul în fața lui Dumnezeu, i-a fost atribuit un spirit de pază; în același mod, poporul în ansamblu avea (cum am spus deja) propriul înger păzitor sau mijlocitor special în persoana "îngerului lui Iehova", arhanghelul Mihail sau Metatron Adevărat, și acum, ca amintire a vechii morale colective, s-a păstrat credința că faptele bune ale oamenilor mai ales evlavioși și martirilor pentru credință sunt citite întregului popor și, prin aceasta, sporesc valoarea morală a fiecărui individ Dar spiritelor bune li s-au opus cele rele, care doar au făcut-o O In o uss este t, cit ref , și urm ) Sanhedrin, anii că ei au pândit prilejul de a prinde oamenii în mrejele lor pentru a-i înșela prin înșelăciunea mântuirii sufletului lor nemuritor Ei erau considerați sursa tuturor relelor și a tuturor relelor Ei au provocat boală, i-au ispitit pe oameni la idolatrie și la păcat și au încercat în orice mod posibil să prindă sufletele în puterea lor Mai mult, întreaga creație a fost imaginată ca prizonieră a zeilor planetari și a spiritelor stelare, așa cum au fost create de fantezia babilonian-persană, iar acestea din urmă au determinat de sus soarta fiecărui individ, l-au îndreptat pe căi inevitabile și au posedat o asemenea putere că nimeni nu putea scăpa de influența lor misterioasă și ciudată A fost posibilă "dreptatea" reală în astfel de circumstanțe, acea conformare completă a comportamentului uman cu voința divină, care era cerută de lege? A contat cu adevărat să sperăm că neprihănirea compensatorie a sfinților, a celor cu adevărat evlavioși, ar putea șterge păcatele săvârșite din cartea vieții și ar putea facilita urcarea individului la cer? Nimeni nu putea răspunde la asta Fericire veșnică sau osândă veșnică! Această întrebare a cântărit dureros pe oameni, privându-i de liniște sufletească și umplându-i cu angoasă și frică inexprimabile Aceste îndoieli, această incertitudine în mântuire și zdrobirea spirituală a evlavioșilor care rezultă din aceasta, au fost reflectate în mod deosebit de emoționant în cartea a treia a lui Ezra Să ne amintim cum unul dintre cei mai evlavioși, rabinul Johanan ben Zakkait, a gemut pe patul de moarte) Și de la ucenicul său, Eleazar ben Azariah, ne-a coborât zicala: "Vai de noi, care așteptăm ziua judecății; vai de noi cei care asteptam ziua socotei! Dacă frații săi nu au stat înaintea lui Iosif, care era numai carne și sânge, când i-a chemat la socoteală, atunci cum vor sta odată oamenii înaintea sfântului, care este și judecător și acuzator și judecă pe toți, așezând pe tronul dreptății? ) Așadar, chiar și cei mai evlavioși farisei s-au gândit la soarta care îi aștepta Dar toată viața lor nu au încetat să respecte legea cu conștiință, chiar cu respect Mai mult decât atât, problema mântuirii sufletului ar fi trebuit să preocupe masele largi ale oamenilor - numeroase cercuri de profani care stau în afara fariseilor, așa-numiții "mascul" (Amhaarez), care, în virtutea profesiei sau a poziţiei sale sociale, nici măcar nu era capabil să se dedice !) Berachot, ) Bereschit Rabba, * exclusiv în slujba legii și pentru a intra în groapa aproape nemărginită a lucrurilor mărunte ale evlaviei literale Acești "amgaareeni", acești profani au stat în afara fariseilor și, din câte putem ghici, au fost elementul printre care ideile descrise mai sus despre sfârșitul timpului au găsit terenul cel mai favorabil Ei, firesc, au găsit un răspuns viu la literatura revelațiilor, așa cum apare înaintea noastră în Daniel, în Apocalipsele Epocii, Baruch și Ezra (cartea a III-a), în așa-zisa "Înălțarea lui Moise la ceruri" și scrieri similare, care în niciun caz nu arată aderență la tradiția fariseilor și sunt cu siguranță impregnate (ca ultimele dintre acestea) de un dezgust viu față de agitația și exclusivitatea religioasă a fariseilor "Apocalipticii", spune Frîedlânder, "erau evlavioși și profesori ai acelor secțiuni largi și largi ale poporului care, fiind naționaliști și credincioși, voiau încă să trăiască în lumea exterioară, să comunice cu lumea exterioară și să acționeze solidar cu ea, neconstrâns de restricţii rituale şi ceremoniale" *) Și dacă saducheii judicioși și înțelepți de stat ar fi contrarii la tot felul de vise fantastice și s-au limitat la un singur serviciu din templu; dacă fariseii, după ce s-au apucat de studiul legii, nu au avut, în general, timp să se complacă în visele cu ochii deschisi în domeniul supranaturalului și al metafizicului și erau de obicei indiferenți și față de ideea mesianică, atunci imaginația profanii s-au bucurat de o plăcere cu atât mai nestăpânită în a picta vremea sfârşitului şi s-au delectat în aşteptarea lui mesia, pe care ei, în funcţie de situaţia politică şi socială a momentului, l-au înţeles fie mai mult în sensul unui eliberator pământesc de adversitatea politică ( un erou național, un descendent pământesc din casa lui David), sau mai mult în sensul mântuitorului ceresc descris mai sus Opinia exprimată în anumite locuri în Talmud că Dumnezeu va da într-o zi o nouă Tora prin Mesia ) probabil nu a venit din cercurile cu mintea fariseilor La urma urmei, fariseii erau complet mulțumiți de Tora și, dimpotrivă, considerau că Tora nu va fi niciodată depășită și că niciun profet nu va îndrăzni vreodată să o reînnoiască Pe de altă parte, starea de spirit religioasă a profanului era destul de în concordanță cu noțiunea că "mesia, când vine, ^Friedlănder, Die religidsen Bewegungen innerhalb des Judentums im Zeitalter Jesu, , p* J a I kut, Jes , § ) Megi Ia, I, ; Joma ; cp F ried ă nde g, op cit , - ; mai departe, K ausne r, op cit , desfiinţează jugul legii Iar imposibilitatea deja remarcată de a-i ajunge din urmă pe farisei în îndeplinirea scrisorii Torei a determinat aceste pături populare să se dedice, în locul adevărului legalist al fariseilor, cu atât mai mult zel cultivării dreptății gândurilor, în general, interioare viata si astfel compensa lipsa completarii corespunzatoare a prescriptiilor legii Noua credinta in Dumnezeu Dacă soarta viitoare a oamenilor, așa cum afirmau fariseii, este determinată în întregime de neprihănirea lor, atunci nimeni nu se putea îndreptăți înaintea lui Dumnezeu și nimeni nu avea dreptul să spere la eliberare: acest lucru era clar până la obiect Dar un zeu "doar" nu era și un zeu "bla și m"? Din vremea profeților, epitetele de milă, bunătate, milă și îndelungă răbdare au devenit din ce în ce mai importante în ideile poporului evreu despre bot Atâta timp cât lui Iehova, ca și în vremurile de mai înainte, a fost doar zeul unui întreg popor, nu i-a păsat de bunăstarea și tristețea unui individ Cu toate acestea, pe măsură ce conștiința individualității devenea mai puternică, atitudinea lui Iehova față de oameni a devenit din ce în ce mai personală Acum fiecare om evlavios și cu frică de Dumnezeu era sigur de existența unei relații directe între el și Dumnezeu Nu numai atât: credincioșii erau convinși că providența ia sub ocrotirea sa nu numai oamenii, ci și animalele, în general, toată natura și, în egală măsură, are grijă de tot ce trăiește pe pământ Psalmistul îl laudă pe cel care "acoperă cerul cu nori, pregătește ploaia pământului, dă hrană viilor și puiilor de corb care-l cheamă" (Ps , și urm ) După ce l-a creat pe om după chipul lui, în niciun caz nu îl poate lăsa singur, fără supravegherea și ajutorul lui La urma urmei, nu l-a așezat decât puțin mai jos decât propria ființă, l-a încununat cu slavă și cinste, l-a făcut stăpân asupra naturii și i-a pus totul la picioare (Ps , și urm ) Cum să nu facă totul pentru a salva o persoană de la moarte, pentru a-l conduce pe calea vieții cu îngăduință îndelungată și pentru a-și arăta milă față de el? Pentru o astfel de relație între Dumnezeu și om, exista deja o formulă gata făcută: tată și copii Drepții din carte înțelepciunea îl numește pe Dumnezeu "tată" (Înțelepciunea , ; cf b, ; , ; , , , , ; , ; , , , ; , ; , ) Conform aceleiași cărți ( , ), Iehova își testează poporul "ca un tată avertizor" Dar chiar Isaia spune: "Tu, Iehova, ești cu adevărat tatăl nostru și numele tău este izbăvitorul nostru din veac" ( , ; , ) De asemenea, psalmistul vorbește despre Dumnezeu ca "tatăl Oirotului și ocrotitorul văduvelor" ( , ) și strigă: "Tu ești tatăl meu, Dumnezeul meu, cetatea mântuirii mele!" ( , ) Prin urmare, Isus, fiul lui Sirah, sfătuiește o persoană să fie bună și să se iubească pe sine, ca un tată ( , ; cf și Deut , ; , ; Cronici , LXX; Ieremia , , , : Osea Malah : : Tov : Ps Solom : : III Macab : : ) ) Faptul că ideea lui Dumnezeu ca părinte atot-bun, atotmilostiv și atot-iubitor în această eră a devenit din ce în ce mai răspândită în rândul evreilor, nu exprima nimic altceva decât starea religioasă dificilă a poporului Căci numai această idee îi deschidea perspectiva eliberării de anxietatea spirituală legată de nedemnitatea lui morală I-a dat dreptul, în ciuda insuficienței sale morale, de a-și menține speranța de viață într-o altă lume mai bună Dumnezeu trebuie să fie bun, milostiv și milostiv în ființa sa cea mai profundă; el trebuie să fie "tatăl" oamenilor; bunătatea lui trebuie să fie înaintea dreptății sale, altfel o persoană nu va găsi milă înaintea judecății sale, nu va găsi fericirea cerească după moarte în locul chinurilor iadului Prin urmare, evreul evlavios din acea epocă L-a proslăvit neobosit pe Dumnezeu pentru mila și bunătatea sa, a subliniat aceste proprietăți ale lui Dumnezeu ca fiind cele mai esențiale, și-a amintit constant de ele și lui Dumnezeu de ele, de parcă o persoană l-ar putea obliga moral pe Dumnezeu să-l ajute în acest fel, indiferent de toate neajunsurile lui Evreul a încercat să se convingă că a fi bun și îndurător corespunde doar autorității și puterii divine Și cum să nu fie Dumnezeu, având în vedere slăbiciunea și neputința oamenilor, un judecător milostiv și milostiv! Oamenii nu sunt nimic în comparație cu Dumnezeu "De aceea, Domnul este îndelung răbdător și își revarsă mila Lui asupra lor El știe că sfârșitul necazurilor lor și, prin urmare, le deschide din belșug mila Lui "(Sir , și urm ) x) Astfel, binecunoscuta afirmație liberal-teologică, repetată de altfel, și Eduard Meyer (op cit ), că Isus a fost "primul" care a adus oamenilor, ca o nouă revelație, conceptul de Dumnezeu ca tată, se dovedește a fi insuportabil și că aplicarea numelui tatălui lui Dumnezeu a fost "una dintre cele mai mari acte religioase ale lui Isus" Toate aceste cuvinte par să exprime cea mai mare încredere în bunătatea paternă a lui Dumnezeu Între timp, are dreptate Bo uss e t, care totuși aude în ele, în esență, doar incertitudinea interioară trăită de evlavios atunci când compară cerința divină cu propriul său atu moral "Credința într-un Dumnezeu bun și milostiv rămâne în contradicție cu credința într-un Dumnezeu drept și necruțător de strict Starea de spirit se schimbă dramatic În spatele tuturor asigurărilor bunătății și milei lui Dumnezeu, se mai poate simți, ca fundal general, frică și tremur în fața unui zeu neînțeles de înalt și de strict, în fața unui judecător al vieții și al morții, pe care nimeni nu-l poate satisface, în fața instatorului a legii cu exigențe care bântuie conștiința" *) Astfel, doar două ieșiri par să rămână dintr-o stare de spirit religioasă dureros de incertă: fie renunțarea sumbră, ca în cazul lui Ezra (cartea a IV-a), fie agitația zelosă a slujirii legii de către farisei, umflandu-le până la extrem meritele și închipuindu-și să dobândească cu ei un drept incontestabil la binecuvântările lui Dumnezeu Nu a existat, totuși, și o a treia ocazie de a obține harul divin și de a scăpa de îndoielile cu privire la propria valoare morală? Am văzut deja că Dumnezeu poate ajuta un individ să dobândească binecuvântarea și un întreg popor în împlinirea aspirațiilor lui mesianice doar ca un bun, și nu un dumnezeu drept, așa cum ar fi sugerat legea dată de Moise Defectul vechii evlavie iudaice a fost, de fapt, că - după spusele lui Bousset - milostivirea și bunătatea lui Dumnezeu nu au stat la baza, ci doar completarea credinței, ultimul refugiu, motiv pentru care evlaviosul nu putea niciodată cu adevărat fii sigur de ei Faptul că Dumnezeu este "drept" a fost garantat direct în lege Dar cine a garantat pentru oameni bunătatea lui Dumnezeu, ca proprietatea sa esențială? O nouă înțelegere a lui Dumnezeu În perioada anterioară a evlaviei israelite, profeții, în contact direct cu spiritul divin, au revelat poporului esența acestuia Aceste vremuri J) Busset cit cit , a trecut Nu mai există un profet în Israel: o astfel de plângere străbate tot iudaismul de mai târziu Dar nu era încă posibil și acum să intram într-o relație mai strânsă cu Dumnezeu, să privim mai adânc în tainele ființei sale? În trecerea la epoca noastră, spiritul profeției nu s-a stins nici măcar în iudaism Cât de puternic au fost stârniți oamenii de cazuri individuale de inspirație extatică, istoricul evreu Iosif mărturisește clar acest lucru Apocalipsele lui Enoh și Ezra par să se bazeze parțial pe viziunile compilatorilor lor Chiar și despre niște rabini La sfârșitul secolului I d Hr , se spune că ei "au intrat în paradis" și, într-o stare de extaz, au contemplat "secretele lumii montane" Dacă acest lucru a fost posibil în Palestina, cu atât mai mult ideea unei înălțări extatice a omului la Dumnezeu, o unire directă a amândurora nu putea decât să captiveze mințile în dispersie, în Alexandria, cu dominația filozofiei platonice și varietățile sale de acolo, nu s-au putut abține să nu-și găsească expresia practică în aspirațiile la fuziunea misterioasă a spiritului uman cu divinul, la așa-zis contemplare intelectuală sau spirituală În Înțelepciunea lui Solomon, așa cum am văzut, înțelepciunea este echivalată cu spiritul sfânt sau divin; din această cauză, ea nu era o simplă sumă de reguli practice de viață, ca în literatura populară despre înțelepciune, ci un principiu metafizic, într-un fel o ființă intermediară între Dumnezeu și om; din posesia ei, muritorul se aștepta la o explicație a misterului cerului și al pământului "Sistemul lumii, puterea elementelor, începutul, sfârșitul și mijlocul timpului, succesiunea întoarcerilor soarelui și schimbarea anotimpurilor, ciclul anilor și poziția stelelor, natura animalelor, puterea spiritelor și gândurile oamenilor, diferențele dintre plante și puterile magice ale rădăcinilor - tot ceea ce este ascuns și se manifestă în lucruri, m-a învățat să înțeleg înțelepciunea ", ne asigură imaginarul Solomon (Înțeleptul , și următoarele) Ea cunoaște viitorul la fel de bine ca trecutul (ibid , , ) Fiind inițiată în cunoașterea lui Dumnezeu și trăind ea însăși (împreună cu Dumnezeu ( , și urm ), înțelepciunea nu numai că comunică revelațiile lui Dumnezeu: prin ea, omul realizează în același timp unirea cu Dumnezeu și, prin aceasta, participarea la Dumnezeu viața veșnică ( , ; , ) mier pe IV Ezra Gunkel, Apokryphen und Pseudo-epigrapben des A T , vol II, , p urm Acestea sunt gânduri platonice Ceea ce apare aici sub denumirea de înțelepciune, în esență, nu este altceva decât contopirea gândirii subiective umane cu divinul obiectiv, acea înălțare a spiritului în sfera lumii suprasensibile a ideilor, pe care marele filozof grec o numește "Eros" "și este descrisă ca legătură directă și identificare/gândire și ființă d) Prin intermediul cunoașterii, ridicării în gândirea pură (sau mai degrabă, contemplarea) deasupra existenței materiale-senzuale, spiritul uman atinge unirea cu baza spirituală a tuturor lucrurilor Dar o astfel de unire este posibilă numai dacă dorința unei persoane de unire cu Dumnezeu coboară să se întâlnească - Dumnezeu însuși sub formă de înțelepciune și ambele se contopesc într-unul și același spirit (Înțelepciunea Solom , și următoarele) Această bază platoniciană a conceptului de înțelepciune ne apare și mai clar în perspectiva lumii a lui Filon Philo este plin de dorință pentru o contemplare directă în profunzime a lui Dumnezeu Împreună cu Platon, priveşte trupul ca pe o temniţă şi un sicriu al sufletului, şi de aceea vede mijloacele spre Dumnezeu-contemplare în cea mai posibilă mortificare a patimilor trupeşti, în fuga monahală din lume, în asceză Adevărat, omul se ridică deasupra lumii chiar și în arte și științe, în măsura în care acestea se ocupă de revelația lui Dumnezeu în lume Cu toate acestea, această cunoaștere a lui Dumnezeu din revelația Sa în lume pare a fi doar mediocră În felul acesta îl vedem pe Dumnezeu doar "ca într-o oglindă", îl cunoaștem doar din acțiunile și puterile sale Dobândim cunoștințe mai perfecte numai atunci când încetăm să fim ceva pentru noi înșine și să ne deosebim de Dumnezeu Trebuie să devenim noi înșine Dumnezeu Noi și Dumnezeu trebuie să se contopească direct într-unul în cunoaștere Acesta este cel mai profund sens al "logos" Urcând în lumea rațională suprasensibilă, al cărei mijlocitor este logosul, noi, lăsându-ne pe noi înșine, lăsându-ne "eu" în urmă, progresând de la hotărârea din toate diferențele pământești, devenind noi înșine logosul, ajungem la baza divină a tuturor lucruri şi o vezi creatură După Filon, patriarhii Vechiului Testament, marii legiuitori și profeți cu "dumnezeiescul" Moise în prim plan, pregătesc și arată calea în această ascensiune la Dumnezeu Sr мой трѵд: istorie d Monismul în Antichitate, , и сл ; далее Leopold Ziegl^r, The Occidental Rationalism u, d Erous, Dar logo-ul nu este ultimul Scopul tuturor acestor eforturi este ființa de neînțeles a lui Dumnezeu însuși, care, la urma urmei, se află chiar mai sus decât logosul Așadar, dacă vrem să pătrundem în centrul tuturor lucrurilor, dacă vrem să-L contemplăm pe Dumnezeu însuși în sinele său curat și să ne unim complet într-una cu El, atunci trebuie să depășim și logosul Și asta se întâmplă atunci când noi, într-o "furie bachică", îmbrățișați de animația cerească, parcă ne-am trăda fără urmă în mâinile Atotputernicului Extazul mistic, în care conștiința dispare și zeul și omul se contopesc într-o identitate indistinguită și autosuficientă, este scopul final și punctul cel mai înalt al întregului proces de a deveni o divinitate; numai prin extaz Îl cunoaştem pe deplin pe Dumnezeu Din "fiul logosului" omul, prin unirea cu logosul, devine "fiul lui Dumnezeu" Dar, ridicându-se și mai sus decât Logosul, el devine însuși Dumnezeu Aceasta este o viziune asemănătoare cu cea care, pe vremea lui Filon, era ținută în religiile mistice ale Greciei și Egiptului, care își puneau sarcina de a oferi omului cea mai înaltă înțelegere religioasă în contemplarea directă a lui Dumnezeu, iar Philon însuși o dezvăluie în toată gândirea lui o afinitate clară cu spiritul religiilor mistice antice El se referă la cele mai profunde penetrații ale sale drept "secrete sacre" Potrivit lui, ele ar trebui să fie disponibile numai oamenilor cu totul evlavioși și cu frică de Dumnezeu și numai acestora dorește să le comunice Se poate spune chiar că Philon este complet impregnat de spiritul religiilor mistice, și nu fără motiv, B r e h i e r exprimă și încearcă să demonstreze presupunerea că logosul lui Philon este într-o anumită privință doar "cuvântul" tainic întrupat x) Prin urmare, atitudinea entuziastă a lui Philon față de sectele evreiești ale evreilor și terapeuților este de înțeles Le-a dedicat o lucrare deosebită: "Devita contemplativa" ("Viața contemplativă") și vorbește mult despre ei în eseul său despre un om cinstit ("Ouod omnis probus liber") Este clar de ce: ambele secte s-au străduit practic pentru unirea spirituală directă cu Dumnezeu prin mortificarea trupului și asceză * ) d) Brudeer, Les iciede de Philon, și urm ; cp Bousset, op op - ; mai departe Reitzenstein, Poimandres, , ; a lui, Die hellenistischen Mysterienreligionen, ; Norden, Agnostos Theos, - Despre legătura dintre contemplarea filoniană a lui Dumnezeu cu viziunea astrală asupra lumii, vezi Bousset, Kyrios Christos, D , și urm ) Că acesta a fost într-adevăr scopul principal al ambelor secte și că tot ceea ce s-a relatat despre ele poate fi cel mai bine înțeles din acest punct Terapeuții și esenienii deopotrivă s-au străduit prin contemplarea spirituală a lui Dumnezeu, prin înțelegerea adevărului pur, așa cum este el în sine, să cunoască viața superioară și să primească dreptul de cetățenie în cer De aceea, au renunțat la treburile și frământările lumii și, formând un grup de pustnici, au trăit o viață contemplativă, devotandu-se în întregime studiului Scripturii sau, unindu-se într-un fel de rânduială monahală, în muncă practică, în cele mai simple condiții de viață și de închinare, ei au încercat să-și asigure mântuirea sufletelor "Gândurile lor sunt atât de constant ocupate de Dumnezeu", spune Philo despre terapeuți, "încât chiar și în visele lor ei contemplă măreția proprietăților divine și proclamă învățătura filozofiei lor sacre" d) Și în ceea ce privește Esoiei, din descrierile lui Filon și Iosif ) rezultă că principalele lor ritualuri de cult - abluții zilnice, o masă sacră comună - urmăreau, în esență, sarcina de a le familiariza cu ordinea superioară a vieții prin eradicarea exterioară și impuritatea internă și stabilirea unei unități mistice între membrii ordinului Terapeuții locuiau lângă Alexandria În ceea ce privește esenienii, această sectă și-a avut adepții, se pare, în toate orașele mari ale Palestinei, în special în regiunea aflată la est de Iordan, unde era principalul loc de așezare a acestora Cu toate acestea, au și o legătură clară cu lumea ideologică alexandrină (eleno-evreiască) Adevărat, esenienii voiau să rămână evrei - au trimis la templu ofrandele sacre obișnuite - dar au respins cultul sacrificial evreiesc, s-au îndepărtat de căsătorie într-un mod complet neevreiesc și au respins doctrina fariseică a învierii morților , considerând trupul, în conformitate cu filozofia platoniciană, ca materie pieritoare și închisoare a sufletului lumii, și declarând carnea cauza păcatului În ceea ce privește Dumnezeu, ei au afirmat că El este cauza a tot binele, dar nu a răului Contrastând zeul bun cu lumea rea a materialității sensibile, ei - tot în spiritul filozofiei alexandrine - și-au imaginat abisul dintre ei plin de ființe intermediare După spusele lui Josephus, ei au aderat la misterioasa doctrină a îngerilor, iar aceștia din urmă s-au bucurat de o asemenea reverență în rândul lor, încât cel care intră în ordin, înainte de a fi admis pe deplin în viziunea generală, dovedește convingător Friedlânder, Zur Entstehungsgesch d-Hristos , urm ; Die religiosen Bewegungen, și urm ) De vita contempl , cap ) Jtldischer Krieg ÎI, , urm ; Altertimer XIII , ; XVIII, , și următoarele masă, trebuia să asume un "jurământ groaznic" pentru a onora zeitatea, pentru a-și îndeplini îndatoririle față de vecini, pentru a nu spune nimănui învățăturile ordinului și pentru a ține secrete atât cărțile sectei, cât și numele îngerilor) Doctrina îngerilor sau a forțelor divine mediatoare a slujit, de asemenea, printre ei, ca și printre alexandrini, pentru a se ridica deasupra materialității senzuale și a câștiga încredere într-o soartă fericită în lumea cealaltă Astfel, esenienii reprezentau o asociație lipită de misterele din genul acelor numeroase uniuni secrete și secte religioase sau comunități de cult, care până la începutul erei noastre, având originea în Asia Mică (Babilon) și Egipt, se răspândiseră pe scară largă în țări adiacente Mării Mediterane și a dat viață unei forme de evlavie complet nouă și deosebită În timp ce religiile naționale dominante țineau de popor doar în ansamblu, iar credința lor purta doar o amprentă socială, și chiar pur politică (precum romanii), toate aceste secte s-au îndreptat către individ, fără deosebire de origine și națiune Ei și-au atribuit posesiunea cunoștințelor supranaturale și s-au angajat să garanteze mântuirea lor personală sufletelor abătute, în timp ce în aceasta, și apoi în viața fericită postumă, cu ajutorul anumitor învățături, pe care le trec drept revelații ale forțelor divine înseși , precum și ceremonii sau sacramente magice În același timp, ființele sau îngerii intermediari divine au jucat un rol proeminent în opiniile lor În dramatizările misterioase de cult, individului i s-a oferit posibilitatea de a anticipa în interior viitoarea "călătorie cerească a sufletului", ascensiunea sa din lumea întunericului în lumea luminii, din lumea materialității senzuale și a corporalității în lumea principiul fundamental spiritual al tuturor lucrurilor Adeptul a fost inițiat în numele și natura "arhonilor", șefii sferelor astrale, pe care sufletul trebuie să-i întâlnească la porțile raiului; i s-au dat amulete și simboluri pentru călătorie și a fost învățat cuvintele magice sau salutările pe care trebuia să le folosească atunci când se întâlnește cu gărzile cerești "Secretele" ordinului esenienilor nu constau probabil în nimic altceva, pe care unul aparținând ordinului nu ar fi trebuit să le descopere dacă dorea să păstreze eficiența acestor nume, ritualuri magice, amulete etc Esenienii cultivau darul divinației; în consecință, ei erau conștienți de ei înșiși într-o legătură spirituală directă cu Dumnezeu, de la care ei Iosif, Iuda Războiul II, , le-au atras "iluminarea" *) Și dacă în Iosif * ) citim că învățătura lor despre nemurire, despre recompense și pedepse din altă lume a fost un "lanț magic", cu care au putut să-și înlănțuiască ferm pe cei care odată și-au sărutat înțelepciunea, atunci ei nu diferă în fie aceasta din alte societati mistice asemanatoare La urma urmei, marea lor putere atrăgătoare în raport cu mulțimea s-a bazat, în primul rând, pe învățătura lor despre nemurirea personală și pe acele beneficii viitoare pe care le-au promis propriilor lor - cei care și-au îndeplinit riturile și au ascultat cu ușurință poruncile și poruncile lor ) Învățătura Misterelor era în cea mai mare parte legată de speculații astrologice și astromitologice, așa cum a arătat deja Duptiis într-unul dintre cele mai strălucite capitole ale marii sale lucrări Aparent, aceasta a fost și învățătura esenienilor, așa cum arată remarca lui Iosif că ordinul a aderat la fatalism sever și în fiecare acțiune presupunea participarea sorții, adică a stelelor ) Și, fără îndoială, venerația lor deosebită față de soare este legată și de direcția astrală a gândirii, căreia îi adresau rugăciuni străvechi în fiecare dimineață ("de parcă ar fi vrut să cerșească pentru răsăritul lui") și, "apropo, lor frica de a jigni soarele atunci când își trimit nevoile naturale ) Din tot ce știm despre esenieni, este clar cât de serioase au fost eforturile lor de a obține mântuirea sufletului și asigurarea mântuirii Cu ceremonii și dramatizări magice, prin care au căutat să obțină cea mai înaltă comuniune cu Dumnezeu, au îmbinat evlavia interioară Au disprețuit bogăția, au renunțat la proprietate, au trăit în comunitatea proprietății, au respins sclavia și jurămintele, au practicat suprimarea patimilor și asimilarea sfințeniei intențiilor și au dat dovadă de un zel deosebit în îndeplinirea îndatoririlor filantropiei, pentru care cei din jur plăteau ordinul cu cea mai mare recunoștință Esenienii, după Filon, "au fost instruiți în sfințenie, evlavie și dreptate În consecință, ei au evaluat fiecare lucru în funcție de consecvența lui cu dragostea lui Dumnezeu, cu iubirea de virtute și cu iubirea de aproapele ) Iosif, Iuda război, , , ; II, , ; Antichități, XVII, , : XV, , ) Iuda război, II, , I ) Să ne gândim la teosofii și antroposofii de astăzi ) D și p u i s, op op ) Iuda război, II, , ; Antichități, XIII, , ) Iuda război, II, , și ) Quod omn prob lib II, Apocaliptic În iudaism, însă, nu numai terapeuții și esenienii au urmat propriile lor căi, departe de templul formal și de pietatea legalistă Și pe lângă ei, la începutul erei noastre, poporul evreu a avut o dorință larg răspândită de a se apropia de Dumnezeu prin alte mijloace, în loc să împlinească legea cu acuratețe până la cel mai mic detaliu și, de asemenea, cu ajutorul unei cunoașteri mai profunde a divinului fiind, a se ridica deasupra conceptului primordial de zeu drept, ca tinerii elan religie pur legalistă Într-un anumit sens, până la urmă, apocaliptica oamenilor era deja o încercare de a trece peste ideile predominante despre Dumnezeu și îndatoririle religioase asociate acestora prin intermediul cunoașterii În timp ce terapeuții, interpretând alegoric scriptura și încercând să găsească în ea o repetare a învățăturilor filozofiei alexandrine, căutau să cunoască adevărul pur în sine; în timp ce esenienii, în același mod, căutau să se ridice deasupra realității materiale obișnuite și să susțină concluziile obținute prin studiul Scripturii cu mijloace sacramentale și să o folosească practic - "contemplarea lui Dumnezeu" a fost și printre apocaliptici punctul de plecare și esențial scopul asa-ziselor lor revelații ) Enoh nu se limitează deloc la dezvăluirea viitorului mesianic: el se angajează, de asemenea, să explice natura, esența și puterile ei; mai mult, el se declară inițiat în toate secretele pământului și cerului, așa cum era de așteptat de la posesia înțelepciunii (vezi mai sus), și în entuziasm profetic atrage în fața sufletului cititorului său ca un fel de magician al "sălașului lui" cei drepți", ordinele și organizarea împărăției îngerilor, tronul Celui Prea Înalt, camera cerească, "maiestatea nevăzută a Domnului" însuși, raiul, iadul, fericirea și osânda În același timp, el împrumută culori pentru picturile sale despre lumea supramundană parțial din reprezentările astrale și observarea cerului înstelat, exact așa cum a fost făcut de autorul așa-numitului revelațiile lui Ioan când descrie evenimentele de la sfârșitul lumii * ) Însuși Enoh mărturisește acest lucru când spune: "Am văzut apărând stelele cerului, am numărat porțile de unde ies și le-am notat toate ieșirile, *) Mier III Ezra , ) miercuri Dupuis, op op ; M orosow, DieOffenbarung Johannes, ; mai departe Boli, Aas d Olfenbarung d Johannes, despre fiecare (stea individuală în special, după numărul lor, după numele lor, combinații, locuri, timpuri și luni - wak, așa cum mi-a arătat acest lucru îngerul Uriel "(Enoh, , ) Aceasta este exact metoda astrală mitologie ,, desenând o imagine a ceea ce se întâmplă în lumea supramundană pe baza răsăririlor și apusurilor de soare ale diferitelor constelații ale zodiacului (desemnând timpi și luni), precum și grupuri de stele fixe, care cresc și apus simultan (paranatellontes) precum şi a se afla în culmea superioară sau inferioară x) Conform învățăturilor astrologice, semnul zodiacal Berbec la crearea lumii se afla în meridianul superior, în șanț Mesuranema (Mesouranema), i e a fost la punctul culminant* ) Cam la sfârșitul timpului, s-a presupus că atunci poziția constelațiilor va fi aceeași ca la prima dată sau la începutul lumii, adică Berbecul ar fi și el în punctul culminant superior ) Aceasta este poziția constelației indicate la miezul nopții echinocțiului de toamnă, când evreii se așteptau la declanșarea catastrofei lumii și a Judecății de Apoi (în semnul Balanței) Este de acord cu aceasta că Epoch vede și Berbecul ("capul cerului") la punctul culminant, sau în mijlocul cabinei, și descrie spectacolul care îi apare în această poziție a zodiacului Berbec ) "Am văzut", spune el, "acolo (și anume, în cer) pe unul al cărui cap este vechi și părul îi era alb ca lâna" ( , ) Imaginea este împrumutată din Daniel , dar aici Berbecul este numit "capul" (ceresc) și, în același timp, se înțelege și luna, care în mit este numită "bătrânul" și în acest raport, conform ideii antice israeliene, este pus în legătură cu Iehova "La el", continuă văzătorul, "a fost altul care avea înfățișarea unui bărbat" Întrebat cine este, îngerul răspunde: "Acesta este fiul omului, care stăpânește adevărul, în care locuiește adevărul și care descoperă toate comorile a ceea ce este ascuns Căci Domnul spiritelor "l-a ales, iar soarta lui, în virtutea nobleței sale, întrece toate înaintea Domnului spiritelor" Această imagine este, de asemenea, legată de pasajul dat din Daniel Dar dacă în Daniel "fiul omului" sau "asemănător omului" este, poate, doar întruparea alesului x) Vezi Der Sternhimmel și urm ) miercuri Firmicus Maternus, III, ; în continuare Bouche-Leclercq, L'astrologie grecque, şi urm ) Cp Bol , op cit , ) Pentru aceasta și cele ce urmează, vezi Der Sternhimmel, pl VI și VII pe care poporul lui Israel ), atunci aici el are în mod clar o semnificație mesianică și mitologică și este situat în egală măsură pe cerul înstelat, și anume în constelația lui Orion, care, prin aranjarea particulară a stelelor sale, seamănă cu un om ("omul ceresc ") și la punctul culminant al Berbecului se află la orizontul estic Orion pare să ridice "voalul" Căii Lactee și, poate, din acest motiv este numit descoperitorul comorilor ascunse El este numit proprietarul adevărului, deoarece se află direct vizavi de constelația Hercule și din această cauză, potrivit astrologilor, îl poate înlocui pe acesta din urmă, deja familiar nouă ca proprietar al solzilor cerești și, în legătură cu aceasta, judecător astral În poziția descrisă aici, Balanța se află în punctul culminant inferior, în așa-numitul apogeu; de aceea ar putea fi atribuite în egală măsură lui Hercule și Orion, iar acesta din urmă ar putea fi astfel considerat un judecător al spiritelor și oamenilor stelare ( , ), cântărindu-și faptele pe cântar ( , ) "Înainte de a fi create soarele * și semnele zodiacului și stelele cerului", se spune despre fiul omului, "numele lui a fost numit înaintea Domnului duhurilor" ( , ) Aceasta stabilește existența pre-lume a lui Mesia Iar unei asemenea idei de mesia nepământesc, văzătorul îl numește, în raport cu soarele, "lumina popoarelor" și "aspirația celor cu inima zdrobită" ( , ); acesta din urmă se aplică în același timp lui Orion, deoarece, potrivit lui Winkler, el era considerat reprezentantul soarelui printre stelele fixe A rămas ascuns până la făurirea lumii, căci Atotputernicul l-a păstrat pentru reînnoirea fiinţei ( , ; , ) Dar acum qh a urcat și stă în toată măreția sa (sub forma unui umanoid Orion) în fața Domnului Spiritelor ( , ), și a eroilor, spiritele constelațiilor de iarnă, așa-numita jumătate infernală a cer (de la Balanță la Pești) * ) tremură înaintea lui, stând cu un gest amenințător , fug din locuințele lor și se întorc spre apus; în fața tuturor - Șarpele de toamnă în mâna lui Ophiuchus, acum dispărând sub orizontul vestic, și Capricornul, animalul maleficului Azazel, culminând la echinocțiul de primăvară, când soarele intră în semnul Berbecului și ajunge la orizont la ridicarea lui Orion Și iată, Mesia în fruntea sfinților și a îngerilor, adică constelațiile de vară, își începe stăpânirea asupra cerului El stă, vizibil tuturor, pe "tronul gloriei" - constelația d) miercuri Hertlein Stadionul Die Menschensohnfrage im letzten, , și urm , și urm ) miercuri În aproximativ , op cit , și urm Tron (Cassiopeia) în Calea Lactee *), culminând cu ascensiunea lui Orion-, concomitent cu Berbecul ) El numește toată "oștirea cerului" (adică stelele), "toți sfinții de sus, oștirea lui Dumnezeu, heruvimii, serafimii și ofaninii, toți îngerii puterii, toți îngerii armatelor, aleșii cele și alte autorități care sunt pe uscat și deasupra apei" ( : ), execută judecată asupra sufletelor și desparte caprele (Capricorn) de oi (Berbec) Atunci fața celor drepți va străluci de bucurie, în timp ce fața adversarilor lor se va preface în întuneric, ( , ; , ; , ) Ei vor fi îmbrăcați cu haina slavei, care este în același timp și haina vieții ( , și urm ) Întreaga lume se va bucura, cerul se va schimba, cei nelegiuiți vor fi înlănțuiți și aruncați în întuneric Toate faptele lor vor dispărea de pe fața pământului și vor fi șterse Și aleșilor li se va da ca moștenire viața veșnică în lumină și slavă, sub stăpânirea fiului omului ( : ; : și urm ; : ) Aici, după cum vedem, ideea timpului final se contopește cu ideea timpului primar, imaginea cerului înstelat la miezul nopții echinocțiului de toamnă, când evreii așteptau Judecata de Apoi, cu acele morți care au fost asociate cu intrarea soarelui în zodia Berbec, cu începutul noului an și cu reînnoirea vieții naturii Același lucru este valabil și în cap III din Ezra, unde profetul vede în timpul unei furtuni care se ridică din mare "ceva ca un om", care zboară cu norii cerului, doboară un munte și intră într-o luptă aprigă cu dușmanii săi, la care vine un râu de foc din gura lui, iar armata inamică moare în flăcări (III Ezra, ) "Dacă ai văzut un om ridicându-se din inima mării", așa se spune în interpretarea viziunii, "atunci acesta este cel pe care Atotputernicul l-a păstrat de multe ori, prin care vrea să-și salveze creația El însuși va stabili o nouă ordine între ceilalți Dacă ai văzut cum o furtună, foc și vârtej i-au ieșit din gura lui, cum nu a ținut o suliță sau vreo armă și, totuși, a distrus tzatiscul armatei care i s-a împotrivit, atunci aceasta înseamnă: iată, zilele sunt venind când Atotputernicul va salva pe cei vii de pe pământ Atunci se va arăta fiul meu, pe care l-ai văzut ca pe un bărbat urcându-se " (Ibid , și urm ) !) Mier În aproximativ , op op, a) Tabelul VI mier Enoh, , , unde Calea Lactee, care se ridică ca o cupolă deasupra cerului echinocțiului de toamnă, este prezentată ca un "munte" ceresc și spune: "Acest munte înalt pe care l-ai văzut și culmea, pe care se află ca tronul lui Dumnezeu - este tronul lui, unde va sta marele sfânt, stăpânul slavei, regele lumii, când va coborî să-l viziteze pe cel-de-bine^ G u p k s I asociază pe bună dreptate cu acest loc ideea unui anume "zeu stea" x), și nimic nu ne împiedică să ne referim la acest zeu la Orion: Orion urcă din "regatul apei" ceresc, regiunea de iarnă a zodiacului , prin care curge râul Eridanus și în care se află, pe lângă ambii Pești ai zodiacului, Capricornul (Capră-Pește), peștele astral Delfinul, dar și Balena; îl are pe Eridanus sub picioare^ Cu o mână apucă "muntele" Căii Lactee, care, cu ascensiunea deplină a lui Orion, ocupă locul cel mai înalt pe cer, dar acum cade (se poticnește fără mâini de om) (Compară cu Dan : ) El, parcă, intră în vârful Muntelui Sion, deoarece răsăritul lui Orion, ca reprezentant al soarelui, coincide cu răsăritul Racului, constelația solstițiului de vară în punctul cel mai înalt al căii solare; iar în timp ce constelațiile de vară, reprezentând "armata pașnică", care își cheamă "umanoidul" (atenție la gestul de chemare al lui Orion!), își exercită dominația pe cer, soarele se ridică în punctul cel mai înalt al căii sale și distruge cu totul puterea iernii cu suflarea de foc a buzelor lor Ideile babiloniene, persane și profetice se îmbină în aceste imagini apocaliptice cu fanteziile astral-mitologice într-un întreg bizar și ne putem imagina ce impresie profundă ar putea face astfel de imagini ale viitorului, scăzute din ceruri, asupra sufletelor receptive într-un moment în care astrologice și ideile astral-mitologice au determinat viziunea asupra cercurilor largi și religia stelară a mitraismului și-a început marșul victorios în jurul lumii Ele le-ar putea părea într-adevăr ca "revelații" divine; puteau fi acceptate de evrei ca un fel de îmbogățire și completare valoroasă a religiei originare Fantezia apocaliptică le-a oferit oamenilor posibilitatea de a se simți înălțați deasupra lumii finite și deasupra strângerii înăbușitoare a evlaviei legaliste a fariseilor În pozițiile și în cursul stelelor pentru o persoană obișnuită a strălucit o scriere misterioasă cerească, care părea nu mai puțin importantă decât litera Torei aici pe pământ Plină de mister, amurgul apocalipselor, care pretindea semnificația revelației - "cuvântul" - a lui Dumnezeu însuși, așa cum este scris în stele scrise în cer, a atras sufletul, însetat de iluminare cu adevăr și înțelegere religioasă și a umplut-o de evlavie E Die Apokryphen u Pseudoepigraphen, I, tremurând Psalmii "arată cât de puternică era nevoia în cercuri largi de a se apropia de Dumnezeu și de a obține o cunoaștere mai profundă a ființei sale "Dă-mi înțelegere, Doamne", strigă în repetate rânduri evlaviosul, "ca să cunosc mărturiile Tale!" (Ps ) "Creează în mine o inimă curată, Dumnezeule, și reînnoiește în mine un duh drept Nu mă lepăda de la prezența ta și nu lua de la mine duhul tău sfânt!" (Ps ) Gnoză În literatura despre înțelepciune, conceptul de spirit s-a contopit cu conceptul de înțelepciune, iar în cartea așa-zisului -Ideea principală a lui Solomon era că posesia înțelepciunii, care aici era înțeleasă în același timp ca metafizică începutul, este un mijloc de a realiza unitatea lui Dumnezeu și a omului Dar tocmai această idee a stat la baza acelor secte religioase și societăți secrete, cu ideile principale de care ne-am familiarizat când am vorbit despre terapeuți și esenieni Întrucât în acțiunile lor religioase acordau importanța principală gnosului și s-urilor, cunoașterii unei ființe divine, iar toate aspirațiile lor s-au redus la unirea directă cu Dumnezeu cu ajutorul contemplației spirituale, se obișnuiește să le aducă sub denumirea generală ale mandaenilor (mandaje), adică gnosticii Ei s-au lăudat, la fel ca teosofii și antroposofii de astăzi, cu cunoștințe supranaturale și misterioase și le-au promis adepților lor că această cunoaștere le va elibera de orice nemulțumire religioasă În persoana Mandaeanilor moderni din sudul Mesopotamiei, a căror lume de idei este descrisă de Brandt în Die mandăische Religion ( ), avem în fața noastră ultimele rămășițe ale acestor secte religioase antice Gnosticismul, care era o formație diversă, plină de tot felul de tonuri și ramificată, a fost rodul unui amestec general de religii, sincretismul, care a dominat întreaga lume răsăriteană la începutul erei noastre Este posibil ca punctul de plecare al învățăturii secrete gnostice să se găsească în India; unde, din cele mai vechi timpuri, este vie ideea că cunoașterea stabilește o legătură misterioasă între subiectul și obiectul cunoașterii, unde a existat o idee vie a unirii omului cu Dumnezeu prin cunoaștere, mai precis, prin contemplarea mistică și scufundare și acolo unde doctrina pur intelectualistă a mântuirii și-a primit cea mai perfectă expresie, capul Cu alte cuvinte, în brahminism x) În aceasta, gnoza orientală a intrat în contact cu lumea ideologică occidentală a lui Platon și amândoi s-au pătruns reciproc în așa-numitul neopitagorismul, în culturile elenistice (orfice) și egiptene de mister, precum și în speculația alexandriană cu începutul ei de contemplare intelectuală sau extaz mistic Dar această idee de bază a gnosticismului, cu care, de fapt, a fost asociată "mântuirea" pe care a promis-o prin gnoză, a fost printre diferitele secte gnostice într-o asemenea măsură împletite cu idei fantastice de origine babiloniană, persană și egipteană, iar acestea ideile au căzut asupra ei cu o creștere atât de puternică, încât adesea este abia discernabilă între ele și că pentru adepții sectelor gnostice înșiși, aceste idei trecătoare au fost hotărât în prim-plan O persoană în gnoză se alătură înțelepciunii și cunoașterii lui Dumnezeu; cu ajutorul gnozei dobândește siguranța mântuirii și, în virtutea acesteia, în același timp tăria și garanția unei noi vieți În practică, se pare că pătrunzând adânc în originea și natura sufletului, el ajunge la realizarea afinității sale, chiar a unității în esență, cu Dumnezeu și, prin aceasta, se eliberează de frica de moarte și de cătușele veșnicei damnare, cu care se simte fără speranță intimidat fiind despărțit de Dumnezeu și sufletul lăsat în sine În numeroase mituri confuze, parțial gânditoare, parțial ciudate și confuze, gnosticismul caută să explice adepților săi relația dintre Dumnezeu și om și să le arate calea mântuirii În același timp, dualismul lui Dumnezeu și lume, duh și carne, suflet și trup, viață și moarte, împărăția veșnică de altă lume a luminii și a binelui și împărăția trecătoare, această lumească a întunericului și a răului este comun tuturor gnosticii secte - un dualism corespunzător opoziției persane a lui Ormuzd și Ahriman Ambele regate sunt în antagonism constant și se luptă ca niște dușmani de moarte Pământul, acest amestec al ambelor, se află la mijloc între ele; de asemenea, omul aparține ambelor regate: cu spiritul său se leagă de lumea superioară a luminii (chiar el însuși pare să fie doar radiația unei ființe divine luminoase), iar cu corpul său se află în același timp în puterea lumea inferioară a întunericului, materialitatea senzuală Din legătura lui spirituală ) Coincidențe izbitoare între ideile gnostice și cele indiene sunt subliniate și de Stiire în Das Licht des Ostens, , p și urm cu Dumnezeu '' Toate lucrurile bune curg, în el și tot harul, din despărțirea sa materială de Dumnezeu (Tot răul și tot felul de suferință au loc; și în funcție de faptul că lumina sau întuneric, elementul spiritual sau material depășește într-o persoană, el este sortit vieții sau morții;în funcție de aceasta, existența lui se formează și în această viață și în acea viață Adevărat, o persoană este ruptă din lumea întunericului, în care nimic nu-i promite răscumpărarea, iar spiritele și demonii invizibili păstrează sufletul său închis în temnița materialității, încercând să-l atragă din ce în ce mai adânc în aceasta din urmă Adevărat, își dă seama că sarcina lui este să elibereze sufletul de orice corporalitate și să-l purifice de înclinațiile și pasiunile senzuale Vrea să se elibereze de legăturile cărnii, să se ridice în lumea luminii printr-o serie de ceruri îngrămădite cu etaje unul deasupra celuilalt și, unindu-se cu Dumnezeu, să se alăture nemuririi Dar forțele întunericului îl țin înapoi și nu poate prin propria sa putere de a se uni cu o ființă superioară, primul bine, care chiar și în gnost icismul, ca și în religia persană și în filosofia religioasă alexandriană, părea să fie așezat pe un tron deasupra tuturor cerurilor, dincolo de orice senzualitate și materialitate, pe o înălțime inexpugnabilă și "inaccesibilă" Unde este, în asemenea împrejurări, răscumpărarea din lumea tristeții și a întunericului? Se bazează pe posesia "revelației m", prin care se presupune că este posibil să te eliberezi de puterea forțelor demonice și să obții viața veșnică "Evanghelie", "veste fericită" despre coborârea unuia dintre spiritele superioare, "Dumnezeu Răscumpărătorul", în această împărăție lumească a durerii și a întunericului, de dragul mântuirii lumii înfundate în rău de sub puterea puterii rele, este ceea ce oferă oamenilor asigurarea mântuirii Mântuitorul divin supune demonii puterii sale, coboară în lumea interlopă, zdrobește puterea morții și a iadului și se întoarce în rai ca biruitor asupra lumii spiritelor și a Domnului sufletelor, dezvăluind oamenilor tainele lumii montane el însuși a trecut și informându-i despre sacramente mistice, tehnici magice și sloganuri secrete, prin care vor avea acces în diverse ceruri sau sfere și, în cele din urmă, la Dumnezeu însuși "Cu peceți în mână", spune un mântuitor care a apărut din cer într-un imn gnostic, "voi coborî, voi trece prin toți eonii, voi dezvălui toate tainele și voi transmite ascunderea căii, numită gnoză"*) d) Hippolytus, Philosophoumena V, Astfel, gnoza este înțelegerea posibilității mântuirii obținute printr-un mod supranatural, cunoașterea mijloacelor sacramentale care acționează magic, prin utilizarea cărora o persoană se curăță de scara existenței materiale și învinge puterea spiritelor rele, în primul rând spirite stelare Dar gnoza este, în același timp, pătrunderea în planul salvator al botului, înțelegerea faptului că Dumnezeu nu îngăduie oamenilor să moară neputincioși, că a trimis pe unul dintre îngerii săi să le deschidă calea spre cer Prin aceasta el se lasă cunoscut drept "bun" În consecință, gnosticul știe că el este obiectul grijii și al bunătății divine Din aceasta el va trage puterea de a întreprinde lupta împotriva răului și de partea sa El învață despre originea sa divină și despre scopul supranatural Deținând, în dar, dezvăluiri, asemenea mijloace de har precum abluțiile, botezul, creștinarea, împărtășirea etc , se simte cetățean al lumii superioare și râde de demoni, știind că prin mijloacele enumerate este capabil să învingă puterea lor, ca un fel de putere magică Și toată această magie răscumpărătoare este, în mit și în acțiunile mântuitoare, în esență, doar o expresie populară a ideii că omul, datorită cunoașterii (gnozei), este legat de Dumnezeu, chiar devine Dumnezeu însuși: nu trebuie decât să realizeze acest lucru conexiune pentru a fi, parcă, înzestrat cu puteri supranaturale și a deveni stăpân asupra lumii josnice a existenței materiale ) Cunoașterea lui Dumnezeu este cunoașterea lui Dumnezeu; cunoașterea pe care o avem despre Dumnezeu este cunoașterea pe care o are Dumnezeu însuși; omul este îndumnezeit prin cunoaştere* ) Adevărata esență a gnosticismului este aceea în platonism și în filosofia religioasă alexandriană *) Mier În despre uss e t, Hauptprobleme d Gnoză; mai departe, Anz, Zur Frage nach d Ursprung d Gnostizismus, ; De-Jong, Dieantiken Mysterien-religionen in religionsgeschichtlicher, ethnologischer und psychologischer Beleuchtung, ; Jakoby, Die antiken Mysterienreligionen ud Christenthum, Religionsgesch Volksbucher, ; R Kbhier, Gnoza, Religiile-gesch Volksbtlcher, ) "Îți mulțumim, Preaînalt", spune o rugăciune gnostică de mulțumire citată în Kohler (op cit ), "că prin harul tău am primit această lumină a gnozei Răscumpărați de tine, ne bucurăm că ne-ai arătat el însuși pe deplin față de noi, ne bucurăm că ne-am făcut dumnezeu în trupul nostru pământesc prin contemplarea voastră Un singur lucru vă cerem: să rămânem inviolabili în gnoza voastră și să nu fim lipsiți de această nouă viață în ea apare sub forma unei idei speculative, vorbind filozofului atenian sub numele de "Eros", - ceea ce doctrina înțelepciunii a lui Pseudo-Solomon o exprima în conceptul "sophia", iar Philon a gândit întruchipat simbolic în "logosul" său , și anume: răscumpărarea omului prin poz și a și și e a lui Dumnezeu - aceasta este ideea principală a întregului misticism, care a informat, în primul rând, filozofia și religia indiană colorarea lor caracteristică Deja în Babilonul antic, cunoștințele despre lucruri legate de timpul sfârșitului, și mai ales despre viziunea astrală asupra lumii, erau considerate cunoaștere secretă, înțelepciune divină, care, ca atare, era păzită cu gelozie de către preoți și ascunsă de mulțimea neinițiată "Cel care știe să-i spună asta celui care știe, să nu-l vadă neștiutorul", spune inscripțiile de la baza tăblițelor depozitului de cărți al Assurbanipal') Potrivit lui Platon, doar câteva suflete alese, iubitoare de înțelepciune sau filozofi, se ridică în gândire deasupra realității de bază și se alătură contemplației directe a lumii ideilor; ei formează astfel propria lor comunitate separată și se țin la distanță de mulțimea mare Filon, în acord cu religiile materiale elenistice, exclude pe nevrednici de la urcarea în lumea logosului și, prin urmare, în același timp, de la beatitudinea contemplarii lui Dumnezeu, de la unirea sufletului cu o ființă superioară și îi interpretează predarea ca un mister Am văzut că admiterea în ordinul esenienilor avea ca condiție păstrarea secretului învățăturilor proclamate în el; la fel, restul gnosticilor s-au unit în uniuni separate și frății secrete Într-una dintre scrierile secrete gnostice care au ajuns până la noi, se spune: "Ascultă jurământul pe care cei care aud aceste taine îl acceptă și doresc să fie desăvârșiți înaintea binelui: "Jur pe binele, care este mai presus de toate, să păstrează aceste secrete și nu le spune nimănui și, de asemenea, să nu te îndepărtezi de la bine către făptură" * ) Prin cunoaştere omul este îndumnezeit; prin îndumnezeire, el dobândește răscumpărarea: cunoașterea pe care o are o persoană despre sine, despre ființa sa, este, ca atare, cunoașterea lui Dumnezeu; prin el, el își cunoaște propria identitate cu Dumnezeu, se înțelege pe sine ca o ființă în principiu bună și, prin urmare, capabilă de mântuire Și aceasta este cunoașterea lui Dumnezeu, prin care omul învață despre esența sa divină și prin aceasta *) Jeremias, op cit , p şi urm ) miercuri W oj f'g a nfg S cu h "u z, Dokumente dr Gnosis, , p a bunătății sale, reprezintă în esență, ca atare, nu numai cunoașterea omulețului despre ea, ci și cunoașterea lui Dumnezeu În contemplația mistică, subiectul și obiectul cunoașterii coincid imediat într-unul singur Astfel, în lumina gnozei, nu numai omul pare a fi îndumnezeit, ci invers, Dumnezeu este umanizat: de aceea, Dumnezeu însuși este numit de către Ofiții sau Naassenii gnostici "om în e-com" în sensul predominant și alături de el apare ca un "fiu al omului" un mântuitor trimis de Dumnezeu ' Omul și Dumnezeu, care, în conformitate cu viziunea dualistă de bază a speculației gnostice, păreau a fi atât de opuse ascuțite, se contopesc prin cunoaștere într-una, o analogie completă cu modul în care, potrivit lui Platon, o persoană se ridică deasupra materialității senzuale prin gândire și se ridică la ideea eternă, sau cum, după Filon, el prin mijlocirea logosului realizează unirea cu Dumnezeu) Nu considerăm necesar să intrăm aici în mod special, în cea mai mare parte, în speculațiile gnostice extrem de confuze, greu de înțeles și confuze, în miturile lor bizare despre creație și mântuire, în învățătura lor fantastică despre îngeri etc Din păcate, aceste speculații ne sunt cunoscute, în cea mai mare parte, nu în forma lor originală cea mai simplă, ci doar în acele forme distorsionate și degenerate pe care le-au primit ulterior, sub influența creștină, și chiar sub această formă - nu din sursele gnostice înseși, ci numai din expunerea de culoarea partidei a adversarilor lor creștini, care nu au vrut sau, poate, nu au fost capabili să înfățișeze corect opiniile urate Ne vom limita la a afirma faptul că, la începutul erei noastre, țările de coastă din estul Mediteranei au fost inundate de astfel de speculații și că filosofia religioasă alexandriană, doctrina înțelepciunii, punctele de vedere ale terapeuților și esenienilor și doctrina lui Philo logosul este construit și pe ideologia acelei mari religii secrete pan-orientale a gnosticismului, acea formațiune sincretică din religiile principalelor popoare din Asia Mică, care, împărțindu-se în nenumărate secte și unități, urma să absoarbă atunci religiile naţionale şi le iau locul) ) і) Ср мой труд: Introducere în filozofie realizarea d Realitatea ca autocunoaștere, " Asa de Gunkel, Despre istoria religiilor intelegered Noul Testament, Иудейский гностицизм Doctrina gnostică a mântuirii prin cunoaștere și mitul coborârii pe pământ a unui zeu mântuitor nu au putut să nu influențeze pe cei ai evreilor care disperau de puterea răscumpărătoare a legii, dar totuși, pe baza ideilor tradiționale, nu puteau să nu influențeze renunță la conceptul de Dumnezeu, ca drept, și pune pe zeul bun mai presus de dumnezeul drept În doctrina sa despre înțelepciune, în aspirația sa mesianică, în ideile sale despre îngeri, în special pe arhanghelul Mihail, sau Megatron, ca mijlocitor și judecător al Israelului, precum și în doctrina sa despre sfârșitul timpului, iudaismul de mai târziu a avut deja în sine puncte importante de contact cu gnosticismul Și acum gnoza, aparent, a oferit un mijloc de a intra, ocolind legea, într-o relație directă cu Dumnezeu; Mitul gnostic al mântuirii garanta predominarea harului lui Dumnezeu, subordonarea dreptății în zeul iubirii sale, adică acea condiție prealabilă, fără de care evreul nu putea spera că mila lui Dumnezeu se va extinde asupra lui Și, în același timp, ritualuri secrete, vrăji, inițieri, isprăvi penitenciale, sacramente și alte trăsături ale gnosticilor indicau posibilitatea de a depăși cu fidelitate forțele teribile ale morții În timp ce idealul fariseic al evlaviei a fost construit pe identificarea înțelepciunii cu legea, adică pe cunoașterea exactă și pe îndeplinirea necondiționată a literei Torei și tocmai din acest motiv era de neatins pentru majoritatea, diferite secte gnostice au subliniat posibilitatea de mediocră și, parcă, o singură decolare pentru a obține înțelepciunea posesiei, acea condiție necesară a adevăratei evlavie și, ca urmare a ei, a mântuirii În felul acesta au redat speranța mântuirii sufletului îndoielnic, asuprit de incertitudinea religioasă O persoană în gnoză ia parte la înțelepciunea și cunoașterea lui Dumnezeu El dobândește, prin gnoză, asigurarea mântuirii și prin aceasta în același timp puterea și gajul unei noi vieți Neputând deveni "înțelept" prin gândirea rațională obișnuită, prin studierea legii, conștiința religioasă înspăimântată se poticnește în misticism și încearcă să atingă scopul mult năzuit al schimbării interne și dobândirii sfințeniei într-un mod supranatural - prin contopirea directă într-una cu zeitatea Sufletul este o rază de lumină divină, adevăratul sine cel mai profund al omului, o scânteie aruncată de Dumnezeu prin înțelepciune în această lume materială pentru a ilumina aici, sub întuneric! Din cunoașterea faptului că în el trăiește suflarea veșniciei, "pneuma" divină, omul așteaptă satisfacerea deplină a setei sale de mântuire Acum îndrăznește să spere din nou Păcatele contrare legii încetează să umple sufletul de melancolie și frică Persoana "are de acum înainte" un mijloc de răscumpărare mai sigur decât cel pe care i-l oferă legea Omul este cufundat de spiritul său în spiritul divin, în misterul sufletului său și în esența lui divină Acceptă acțiunile religioase prescrise de sectă, folosește mijloacele magice ale acesteia, memorează numele îngerilor sau arhonilor, care, ca gardieni la porțile cerești, blochează accesul sufletului urcând pe Calea Lactee, iar de aici capătă conștiința de invincibilitatea lui interioară, puterea de a rezista ispitelor păcătoase, de a triumfa asupra dorințelor josnice ale corpului tău și de a învinge demonii întunericului "Cunoașterea lui Dumnezeu" a fost deja prezentată de profeți ca o cerință și declarată o condiție a adevăratei evlavie; pe ea au întemeiat comuniunea dintre Dumnezeu și om în zilele mântuirii (Osea : ) Fariseii au schimbat doar conceptul de cunoaștere a lui Dumnezeu în conceptul de "cunoaștere a legii" și, prin urmare, au ascuns nevoia de cunoaștere a lui Dumnezeu în conștiința unei persoane obișnuite Dar dorința pentru o înțelegere mai profundă a esenței lui Dumnezeu și a relației sale cu lumea era încă vie printre oameni A crescut, după cum am subliniat, odată cu incertitudinea tot mai mare a așteptării religioase a mântuirii și a cerut din ce în ce mai insistent satisfacție Trebuie să considerăm că încă dinaintea erei macabeilor, sub influența speculației elenistice, cercurile destul de largi au fost, fără îndoială, cuprinse de această dorință, dacă doar relaționăm corect plângerile mai sus menționate ale psalmistului despre mândria spirituală și învățăturile seducătoare ale "fără Dumnezeu" până la pătrunderea filozofiei alexandrine în Palestina , și avertismentele lui Iisus, fiul lui Sirah, de la gândirea la inscrutabil - până la răspândirea acestei, de la început, a unei direcții de gândire străine de iudaismJ) Și aceste plângeri, desigur, aveau motivele lor Adevărat, filozofia era cel mai strâns asociată cu cuvântul Sfintelor Scripturi; Adevărat, autorii interpretărilor alegorice ale Torei, prin care s-au gândit să găsească gândurile altora în scrierile lor, erau destul de convinși că nu extrag decât cel mai profund sens al tradiției evreiești, dar în același timp t) Mier Friedlânder 'Der Antichrist, , p și urm oamenii, inconștient și involuntar, au depășit granițele fostei lor lumi ideologice și au primit un impuls pentru a reelabora ideile tradiționale, ceea ce "cuviosul", l e , mințile conservatoare, puteau urmări doar cu o anxietate crescândă Elementul mistic din speculația elenistică trebuie să fi fost deosebit de periculos în acest caz Teismul și misticismul se exclud în mod constant unul pe celălalt Ideea posibilității, într-un mod pur mental, prin contopirea directă cu Dumnezeu în cunoaștere, de a-i explora profunzimile și de a smulge din secretele sale cele mai interioare era incompatibilă cu caracterul fundamental dualist al conceptului evreiesc despre Dumnezeu, potrivit căruia Se crede că Dumnezeu domnește asupra creației sale într-o distanță inaccesibilă Ea era confuză, îi făcea pe oameni aroganți, îi umplea cu o îngâmfare insuportabilă Spiritul speculației elenistice a zdruncinat bazele viziunii evreiești asupra lumii A dus la neglijarea legii mozaice și la nerespectarea acesteia Conștiința că, prin unirea cu Dumnezeu în cunoaștere, știi mai multe despre el decât autorii scrierilor Vechiului Testament, i-a determinat pe adepții gnozei elenistice să trateze cu dispreț învățăturile proclamate în aceste scrieri Ei considerau că revelaţia lui Dumnezeu în lege este de mică valoare, chiar de prisos îngerii, le-au dat evreilor legile lor) Și dacă, conform concepției evreiești, Dumnezeu-legislatorul a coincis cu creatorul lumii, atunci gnosticii, în conformitate cu judecata lor pesimistă despre lume, l-au declarat pe Iehova o ființă neputincioasă, dacă nu chiar răuvoitoare, chiar răutăcioasă în spiritul doctrinei persane a lui Satana și a susținut că este de neconceput că această lume rea a fost creată de un zeu bun Dar dacă este așa, atunci condiția fericirii este eliberarea de lege și nu astfel de oameni care, ca Moise, au făcut voia creatorului lumii și a legiuitorului, ci aceia care nici nu erau legați de lege deloc, sau s-au răzvrătit împotriva creatorului lumii, i-au disprețuit poruncile și, astfel, au acționat ca oponenți ai Vechiului Testament Iehova - aceștia sunt cei care ar trebui considerați conducători adevărați pe calea către viața veșnică În acest sens, citim în Poimandres, o colecție de scrieri gnostice: "Căutați un conducător care să vă arate calea către porțile cunoașterii, unde este lumina strălucitoare, eliberată de întuneric, *) Mier Apostolgesch , unde nimeni nu este beat și toți treji și cu inima curată contemplă pe cel ce dorește să fie contemplat Căci este imposibil să-l auzi, sau să-i numești sau să-l vezi altfel decât cu mintea (nous) și inima" x) Dar atunci misiunea lui mesia sau a lui Hristos nu poate consta în stabilirea legii în inimile oamenilor și aducerea credincioșilor la Iehova, ci constă tocmai în eliberarea oamenilor de aceasta, punând capăt sclaviei legii și arătând calea către Dumnezeu adevărat și cel mai înalt ' Secta gnostică a Cainiților s-a numit în mod constant după fratricidul din Vechiul Testament și l-a înălțat (împreună cu oameni fără de lege precum Esau, Core și complici, precum și sodomiți) mai presus de evlaviosul Abel, considerându-l pe Cain ca o forță superioară și arătându-i reverență ca un adversar al lui Iehova Cainții se lăudau cu înrudirea lor interioară cu cei care disprețuiau pe Dumnezeu și legea Ei îl priveau pe Cain și pe cei ca el ca eliberatori de lege și de zeul evreu, creatorul lumii, și nu au ezitat să tragă cele mai îndrăznețe și imorale concluzii din acest fapt O altă sectă, juifienii, sau sethoiții, îl considerau pe Set, fiul lui Adam, ca fiind idealul și pretindeau că el este Mesia sau Hristos așteptat de evrei * ), în timp ce perații, gnosticii de serviciu sau provocat (de la cuvântul "șarpe", după greacă ophis, ebraică nahas) L-a văzut pe Hristos în șarpele paradisului, care le-a dezvăluit oamenilor cunoștințele și i-a trezit la neascultarea de zeul creator, care a vrut să-i lase în ignoranță cu privire la existența adevăratului și supremului dumnezeu ) Al treilea, x) Citat de yUakoby, op cit , p și urm ) miercuri Filastru, ) Nu poate exista nici o îndoială că venerarea șarpelui printre ofiți avea, în ultimă analiză, o bază astrală Șarpele ofit este un simbol al înțelepciunii [gnoză, cf W Schultz, op cit , ] și are propriul prototip astral în Calea Lactee, care era deja reprezentat de vechii babilonieni sub formă de șarpe (Tiâmat), după cum se poate observa din binecunoscutele imagini de pe pietrele de hotar babiloniene ( cf Jeremias, Das Alte Testament im Lichte d alten Orients, Aufl , ) Dar Calea Lactee este, în același timp, un reprezentant astral al înțelepciunii: să ne amintim de asocierea menționată mai sus a înțelepciunii cu apa, precum și de înțelegerea Căii Lactee ca râu ceresc; compararea sfintei doctrine cu apa era încă în plină desfășurare printre rabinii de mai târziu (cf Scheftelowitz, op cit , p ) Înțelegerea Căii Lactee, care există încă în rândul arabilor, ca "mama cerului *, indică un lucru asemănător, pentru că ea, parcă, hrănește cerul cu laptele său (Ideler, Untersuchungen iiber dz Ursprung d Sternnamen, , p ) Mai mult, gnosticii vorbeau despre "corpul asemănător cu apa al Sofiei" Naasenii au folosit consonanța lui Evr nahas [naas] și greacă nous pentru a exprima unitatea înțelepciunii cu șarpele Căii Lactee (cf Wolfgang Schultz, op cit , ); totuși, cuvântul nahas în ebraică înseamnă atât șarpe, cât și ghicire, ceea ce indică și înțelepciune asemenea lui Melhisedec, ei au văzut puterea mijlocitoare în Melhisedec, "prințul dreptății", care s-a născut fără tată, fără mamă, fără familie și a fost rânduit de Dumnezeu preot pentru totdeauna (Geneza : ; Evr : ) Opinia că aceste secte și înrudite au existat printre evrei, chiar dacă doar în dispersie, deja înainte de a apărea a creștinismului, este din ce în ce mai puternic pusă în discuție în prezent, mai ales după minuțiosul și temeinic al lui Friedlânder, dar încă prea puțin apreciat din partea teologică a cercetării) Deja Philon a avertizat împotriva consecințelor dăunătoare ale alegorizării, care, în efortul de a găsi simboluri ale vieții spirituale în Scriptură, a neglijat forma exterioară de dragul acestui conținut ascuns și a eliminat legile și obiceiurile naționale * ) În eseul său "Despre urmașul lui Cain care se consideră un înțelept", Filon se referă indignat la acea direcție a gnosticilor evrei, care s-a plasat deasupra Demiurgului, sau creatorului lumii, adică Iehova, considerat împreună mintea umană cu sofistul Protagoras, descendent al lui Cain, pentru măsura tuturor lucrurilor, și-a echivalat mintea cu mintea divină și, în același timp, a propovăduit negarea legii "Cum poți," exclamă el, întorcându-se către ei, "îndrăznește să rostești și să asculți cuvinte înalte despre sfințenie și cinstire față de Dumnezeu, dacă nu ai în tine un spirit asemănător lui Dumnezeu? Și când ți se reproșează nelegiuirea, te aperi cu îndrăzneală cu cuvintele pe care le-ai învățat în aceasta prin excelenta călăuzire și învățătură a lui Cain; că, lăsând deoparte toate celelalte temeiuri, trebuie să urmeze pentru că el a dovedit în mod irefutat puterea învăţăturii sale învingându-l pe apărătorul învăţăturii opuse, anume Abel, şi împreună cu acesta din urmă distrugându-i părerea Dar eu și prietenii mei", adaugă Philo, "prefer să murim cu cei evlavioși decât să trăim cu cei fără Dumnezeu căci astfel cei care mor vor primi viață nemuritoare și astfel cei care trăiesc vor primi moarte veșnică Că aici, într-adevăr, vorbim despre secta cainită și că, în consecință, această sectă era deja cunoscută de Philon și, prin urmare, gnoza este un fenomen de origine precreștină, acest lucru a fost observat pentru prima dată în soci !) Comparați, pe lângă lucrările deja menționate ale acestui autor, și: Der vorchristliche jfldishe Gnostizismus" ( ) și "Synagoge u Kirche in ihren Anfăngen ( , și urm ); în continuare, Lublinski: "Der urchristiiche Erdkreis u sein Mythos", Bd I: Die Entstehung d Christentums ausd Antiken Kultur, , ( ) s) De migr Abr eu, ) De posteritate, I, și urm Friedlânder ) De aceasta, într-adevăr, nu poate exista nicio îndoială: căci, referitor la cei care au afirmat că orice gând, simțire și vorbire sunt darul propriului suflet și au introdus astfel o viziune criminală și fără Dumnezeu, Philon remarcă că ei sunt descendenți din Cain , care, deși nu era în stare să se stăpânească, a îndrăznit totuși să susțină că a stăpânit cu totul restul * * * * *) Cain", continuă el, folosind alegoria lui obișnuită, "a decis să-și afirme opinia ca și cum ar construi un oraș "Dar din moment ce fiecare oraș este format din case, locuitori și legi, aici, în primul rând, există case: acestea sunt concluzii demonstrative cu care, ca stând pe un zid, respinge obiecțiile convingătoare ale adversarilor săi, inventând invenții în loc de adevăr Locuitorii sunt complici la fărădelege, necredință, egoism, aroganță și păreri false - oameni care, neștiind adevărul, îngrămădesc prostia, ignoranța, ignoranța și alte contagiuni legate de toate acestea, își imaginează înțelepți Legile sunt reprezentate de nelegiuire, nedreptate, nedreptate, nestăpânire, obrăznicie, insolență, nemăsurare în pofte și nenumărate dorințe nefirești Astfel de asociații sunt întemeiate de oameni fără Dumnezeu din cauza corupției sufletului lor, până când Dumnezeu, înfuriat de trucurile lor sofisticate, le zdrobește brusc cauza la pământ Acest lucru se va întâmpla, chiar dacă vor construi un oraș și un turn, al cărui vârf ajunge până la ceruri Dar acești oameni merg și mai departe "În răutatea lor impie, ei nu numai că creează orașe (adică, opiniile profesorilor) cu propriile lor eforturi, ci și obligă masa evlaviosă a poporului israelian să facă același lucru, impunându-le ghizi și profesori în fapte rele" ) x) miercuri de asemenea: Der Antichrist, X și urm ) Ibid , ) miercuri Vezi și scrierea lui Filon: "Pe capcanele puse de obicei de la cel mai rău la cel mai bun" ( - ), unde Cain, care consideră totul al lui realitatea, și Abel sunt opuse unul altuia, ca fiind pe placul de sine și păreri caritabile, iar lui Abel i se reproșează faptul că el, cu ale lui stângăcia în trucuri sofistice, a intrat într-o ceartă cu Cain (op cit , - ) Ibid , Îmi este complet de neînțeles cum Lelpold, în prelegerea sa "Hat Jesus gelebt?", s-ar putea, având în față asemenea cuvinte, să se îndoiască de faptul că Philo avea cu adevărat în minte secta gnostică a cainiților; cum ar putea să vorbească despre "gândurile fantastice" ale lui FriedHnder și să-mi reproșeze că aparent am citit doar titlul lucrării menționate mai sus a lui Philo Până la urmă, părerea mea este pe deplin împărtășită de Pfleiderer, care în lucrarea sa "Das Urchristentum, seine Schriften u Lehren", vol II, , p și urm , raportează și pasajul citat din Filon la secta cainită și vede în controversa lui Philo Că gnoza este un fenomen de origine precreștină și că a fost o direcție ostilă legii, bazată pe un amestec de iudaism și păgânism, nici Pfleiderer nu se îndoiește de acest lucru Deja "Înțelepciunea lui Solomon" cu teza ei despre unirea cu Dumnezeu prin cunoaștere poartă cu siguranță amprenta ideologiei gnosticismului În ceea ce privește ofiți, deja Kb nig * ) arăta că învățătura lor aparține epocii precreștine și că adepții lor erau evrei, asemănător esenienii ) De asemenea, Nagpask, care în Magsiop ( ) ne-a înfățișat o gnoză ostilă legii în persoana celui mai de seamă reprezentant al acesteia, consideră că "ne îndoială că deja înaintea gnosticismului creștin și iudeo-creștin a existat gnosticismul evreiesc" ) Wendland scrie: "Gnoza, al cărei concept este de obicei asociat exclusiv cu formațiunile religioase creștine, nu a crescut de fapt pentru prima dată pe pământul bisericii creștine? este un fenomen precreștin, iar înțelegerea sa istorică poate fi realizată nu în limitele istoriei bisericii, ci numai în cadrul larg al istoriei generale a religiilor "Gnoza este mai veche decât creștinismul", spune Bousset, "a invadat creștinismul ca un fenomen gata făcut" ) "Recent", citim în același Bousset, în "Kyrios Christos" ( , X), "a devenit din ce în ce mai general recunoscut că mișcarea gnozei creștine poate fi înțeleasă numai din ipoteza că prin această mișcare au fost adus în creștinism și valurile unei mișcări spirituale care exista deja în epoca precreștină și s-a născut independent de creștinism (și iudaism), foarte caracteristic prin părtinire Wendland avea mare dreptate când, în cea de-a doua ediție a Hellenistisch-Rdmische Kultur, a scos secțiunea despre gnosticism din descrierea creștinismului și a plasat-o înaintea acesteia din urmă Și faptul că s-ar putea face fără trădare bolnavă "dovadă clară* în favoarea faptului că în iudaismul precreștin al diasporei au existat începuturile unei gnoze ofite, căreia îi aparțineau cainiții *) Mier Pfleiderer, op cit , - ) "Die Ophiten*, ) Cf , însă, de asemenea, nota în R b ss er traducere a Istoriei ereziilor de Epiphaius [Bibliothek* der Kirchenvăter ] ) Harnack, Geschichte der Altchristlichen Literatur, I, ) Die hellenistisch - romische Kultur in ihrer Beziehung zu Judentum u Christentum, ed a II-a , cip ) Pau un-Wissowa: Realencykl f Clasă Altertumswissenschaft, ed a II-a , vol VII, , Faptul că, în plus, totul se află acum la locul său cuvenit doar în expunere, este cea mai bună dovadă a modului în care totul împinge spre o nouă viziune În același sens, W Koe h l e r se exprimă în lucrarea sa Die Gn o sis, destinată celor mai largi cercuri de oameni educați "Existența comunităților gnostice pre-creștine, adică a comunităților religioase în care gnoza era conceptul central, nu poate fi contestată, cred" Totodată, el indică şi comunitatea gnostică precreştină a mandaenilor, adică cei cunoscători, gnosticii, al căror zeu mântuitor îl numeşte direct "Hristos înainte de Hristos" d) "Totuși, tradiția originii precreștine a sectelor ofite a persistat multă vreme chiar și în biserică Filastru îi clasifică pe ofiți, cainiți și sethoiți printre sectele care au înflorit în iudaism înainte de venirea lui Hristos și așa-numitele Philosophoumena deschide pe bună dreptate linia gnosticilor cu ofiții" ) Potrivit lui Hegesippus, toate tipurile de erezie au apărut din iudaismul înainte de Hristos În Faptele Apostolilor, vrăjitorul Simon apare ca un adversar al Apostolului Petru, care era considerat, de părerea comună, părintele tuturor ereziilor gnostice, ceea ce ne permite de asemenea să concluzionam că gnooisul care vorbea sub numele său a existat foarte devreme Dar și mai devreme este, după acuzatorul de erezii Hippolytus, gnoza Naaseenilor și Peratelor *) Citat cit , Cf de asemenea W Kellermann, Krit Beitrăge zur Entstehungsgeschichte d Christentums ( ); în continuare, Norden, Agnostos Teos, și urm şi S t ii fi, op op Olandezul van Mapen, și chiar un teolog atât de strict precum Zdckler, nu a refuzat să accepte afirmația lui Friedländeg despre gnosticismul evreiesc precreștin Potrivit lui van Manen'y, din prezentarea lui Friediănder rezultă "clar ca ziua" că "avem dreptul să vorbim despre gnoză precreștină printre evrei, în special despre dispersie și, în special, în Alexandria " În ZOckler' a citim: "Credem că oponenții radicali ai legii de tip gnostic și cu metodele gnosticilor, în orice caz, au existat în iudaismul diasporei din ultimul timp precreștin De asemenea, este greu de contestat posibilitatea ca unii dintre acești antinomii evrei să fi fost învecinați cu ofiți sau cu "gnosticii șerpieni" (Naassenes) sau să fi asimilat prevederi individuale ale înțelepciunii ofite; și totuși faptul că ofiții și naasenii datează din timpurile precreștine este atestat de Hippolit și este în general acceptat Astfel, este posibil ca în învățăturile și principiile cainiților, sethienilor și, poate, de asemenea, alte secte cu amprentă semitică la bază, să fi fost introdus altceva din sursele evreiești * (Citat în F id ed și nd e r'a, Der Antichrist Obiecțiile lui Alb Schweitzer la gnosticismul sincretist pre-creștin sunt nefondate și nu ating substanța problemei (vezi "Leben JeSu Forschung" al său, ed a -a) , p şi urm ) ) Friedlânder: Gnosticismul precreștin, După tot ce s-a spus, vechea părere despre originea gnosticismului din creștinism nu mai poate fi susținută Religia răsăriteană mixtă a gnosticismului este mai veche decât creștinismul și și-a avut adepții în egală măsură printre evrei și neamuri Mai mult, ea pare să fi fost chiar parțial de origine evreiască, motiv pentru care Lublinski subliniază pe bună dreptate că elementul păgân din Gnoză este puternic depășit de cel evreiesc și că, în ceea ce privește mișcarea gnostică cunoscută nouă, noi a avea impresia că a fost iniţial o chestiune internă a iudaismului ) Dacă, totuși, izvoarele evreiești și creștine par să nu știe nimic despre acest fapt, dacă, de altfel, dezamătorii creștini ai ereziilor au încercat în toate modurile posibile să prezinte gnosticismul ca o simplă formă a degenerarii creștinismului, este doar pentru că, atât pentru Biserică și în egală măsură pentru Era esențial pentru sinagogă, de dragul unității credinței, să tacă, dacă se poate, faptul dezintegrarii religiei iudaice în nenumărate secte și, în același timp, faptul a existenţei "creştinismului precreştin" Atât pentru biserică, cât și pentru sinagogă, timpul luptei cu gnoza a fost unul dintre cele mai periculoase momente pe care le-au trăit; a fost o luptă în care au fost în sfârșit victorioși doar prin măsuri extreme de violență Dar despre astfel de "victorii" sunt reticenți să vorbească, mai ales în astfel de condiții când dușmanul nu a fost cu adevărat învins, când a crescut buruienile ereziei și a existat întotdeauna un pericol pentru puritatea convingerii religioase Pentru biserică, aceasta a fost adăugată de faptul că adversarii ei păgâni, precum Celsus, le-au reproșat creștinilor că nu au putut să vadă adevăratul creștinism printre ei din cauza numeroaselor secte și că acesta din urmă în sine nu este altceva decât unul dintre multele religioase societăţi care au apărut cu el sau mai devreme decât el Este clar că nu poate exista o metodă mai bună de apărare împotriva unor astfel de reproșuri decât prezentarea tuturor ereziilor care au existat și au reapărut ca ieșind din creștinism * ) Din cele spuse rezultă că a existat într-adevăr un "cult al lui Hristos înainte de Hristos", un cult al lui Mesia înainte de apariția imaginară, Isus istoric, și că acest cult a existat printre sectele iudeo-gnostice enumerate care onorau coliba !) Citat cit , p și urm ) Friedlander: op cit , p şi urm ; Synagoge und Kirche p purtătorul legii mozaice și purtătorul gnozei ca Mesia sau Hristos Desigur, acest mesia al unei gnoze ostile legii (anti-mistice) nu se asemăna aproape deloc cu mântuitorul așteptat de evreii ortodocși Căci acesta din urmă era închipuit, după cum s-a spus, sub forma unui erou național care vine sau, și mai binevoitor, sub forma unei ființe cerești care avea să vină la sfârșitul tuturor timpurilor, să adune pe israeliții împrăștiați din toate țările şi întoarce-i în ţara părinţilor lor; în același timp, ei și-au închipuit că mesia, ieșind învingător din lupta cu dușmanii lui Israel, sau cu forțele întunericului, va stabili o împărăție veșnică de pace și bucurie, poate pe un pământ nou și sub un cer nou Hristosul gnosticilor ostil legii, dimpotrivă, aparținea trecutului Lucrarea lui principală, în opinia lor, a fost aceea că a înfuriat oamenii împotriva creatorului lumii și a legiuitorului și i-a făcut să înțeleagă valoarea scăzută a Dumnezeului evreu Și dacă se aștepta de la Răscumpărătorul credincioșilor, cel mult, ca el să înmoaie legea pentru propriul său popor și să ceară lui Dumnezeu iertarea păcatelor lor împotriva poruncilor Lui, atunci în ceea ce privește Hristos, adversarii legii, s-a presupus că a desființat complet legea și le-a inspirat, ca cea mai înaltă datorie, rezistența la definițiile legii, tot ceea ce până atunci era sacru în ochii evreilor Gnosticismul a căutat să-și informeze propriile sale urmași ai asigurării mântuirii prin mitul zeului mântuitor coborât din cer și prin revelația sa Imaginea unui astfel de salvator corespundea așteptării evreiești a lui Mesia și era asociată cu ideea unui înger mântuitor asemănător lui Mihail sau Metatron, care va veni la sfârșitul tuturor timpurilor, va judeca lumea și va aduce pe Israel eliberare de puterea adversarilor săi Dar înțelepciunea sau logosul a fost și imaginat, așa cum vedem în Pseudo-Solomon și Filon, sub forma unei forțe trimise în jos de un zeu superior, un mijlocitor divin, o lumină care luminează întunericul, iluminând pe oameni în interior și ridicându-i spiritual la Dumnezeu, iar în logosul lui Philo principiul metafizic și personalitatea îngerească divină, în genul lui Mihail, că acest zeu-mântuitor al speculațiilor filozofice nu se deosebea cu greu de zeul-mântuitor al gnosticilor Potrivit gnosticilor, salvatorul a coborât în lumea interlopă, a cucerit moartea și ia readus pe morți la o viață mai bună Dar chiar și în completările evreiești la Isus, fiul lui Sirah , , înțelepciunea spune: "Voi pătrunde adânc în toate regiunile subterane și voi vizita pe toți cei ce dorm și îi voi lumina pe toți cei care nădăjduiesc în Domnul", cuvinte care conțin, parcă , Vedliyo afirmă ІЗ despre noi e t, ideea de a predica înțelepciunea morților *) Este posibil, cu această afinitate, să fii surprins că aceste și alte idei s-au împletit și s-au îmbinat reciproc, că Mesia Apocaliptacilor, așteptat în viitor, s-a transformat involuntar în acel zeu-mântuitor și purtător de revelație, de la a cărui apariție pe pământ și în trecut gnosticii așteptau mântuirea? Fanteziile din timpul sfârșitului ale apocalipticilor, așteptările lor cu privire la sfârșitul apropiat al lumii, învierea morților și Judecata de Apoi, s-au contopit cu ideea gnostică a mântuirii prin unirea spirituală directă cu mediatorul revelației, care, după gnostici, a cucerit moartea și a făcut posibil ca morții să se conecteze cu Dumnezeu' și astfel viața veșnică în contemplarea fericită a celor mai înalte A apărut ideea că în timpul apropiat, într-un mod universal, ca eveniment cosmic, ceea ce s-ar întâmpla într-o epocă anterioară într-un mod individual cu coborârea mântuitorului: victoria asupra forțelor morții, afirmarea vieții noi pentru omenirea răscumpărată după aceea Iar credința că Mesia va veni doar s-a transformat în credința că a fost deja o dată și va veni din nou pentru a finaliza lucrarea începută mai devreme și că era necesar să intre într-o misterioasă legătură strânsă cu el pentru a se alătura lucrarea lui răscumpărătoare Dumnezeu-Mântuitor pe moarte și înviere Ce așteptau evreii, și întreaga lume antică în general, de la zeii lor răscumpărători, care erau obiectul venerației pentru secte și comunități religioase? viaţă Momentele care au atras din ce în ce mai mulți adepți la numeroase culte secrete până la începutul erei noastre au fost: oroarea morții și sfârșitul apropiat al lumii, care au apărut din frica de zei și demoni stelelor, a căror influență se considerau înconjurați de , și în același timp o sete nesățioasă de viață, care nu voia să se mulțumească cu o scurtă rătăcire pământească a făpturilor Acestea au fost principalele motive care au dat impuls creării imaginii mântuitorului mântuitor și a zeului mântuitor Oamenii au cerut o garanție sigură că existența lor va continua și după moarte Au vrut să fie conștienți că sunt un căpcăun *) Hauptprobleme d Gnoza, p urm * ' destinată judecății anihilante a conducătorului lumii la judecata de apoi În conformitate cu faptul că Dumnezeu în orice complex de idei religioase este doar o reflectare absolută și întruchipată a dorințelor și sentimentelor umane - "o ființă născută din dorință", în cuvintele lui Feuerbach, • ) De sacrificio, cap ) miercuri la aceasta I M, Robertson, Evangelienmythen, , p și urm ) Der Sternhimmel, pl IV ) Ideea unui salvator sub forma unui berbec sau a unui miel corespundea, așa cum am spus deja, așa-numitului epoca lui Ovidiu (din î Hr până în d Hr ), când punctul de primăvară a căzut pe semnul zodiacal Berbec Mielul li s-a părut gnosticilor evrei deosebit de potrivit ca simbol al lui Mesia și pentru că cuvântul "miel" (aram, ămar) are o dublă semnificație și, în același timp, denotă un concept apropiat de spirit sau logos (Compară R Eisler "Die Taufe des Johannes", Siidd Monatshefte, Dez , p urm ) Prin urmare, în Evanghelia lui Ioan, care îl înțelege pe Hristos în primul rând ca logos, acesta din urmă apare imediat ca "mielul lui Dumnezeu" (Ioan I, ) de altfel, chiar în punctul de intersecție a ambelor traverse ale crucii, în locul în care "în alte cazuri găsim și imaginea unui miel, și unde o flacără s-a aprins când făcea foc prin rotire, cu ajutorul lui agapi Aici apare clar atitudinea lui Hristos față de foc, cu alte cuvinte, față de soare și față de așa-zisul său foc "ascensiunea" (exaltatio) la crucea astrală de pe cer la echinocțiul de primăvară Acest simbolism trăiește până astăzi în acea combinație de cruce și soare pe care o întâlnim pe cruci morminte, pe clopotnițe (unde, de altfel, crucea stă adesea pe sfera cerească), pe ustensile bisericești și pe alte obiecte bisericești ^ de multe întrebuinţări, şi doar foarte puţine realizează că în acest caz avem de-a face cu un păgân, în sursa lui, motiv de origine pur astrală Cu o asemenea legătură între ideile mântuitorului și soarelui, ne este clar de ce creștinii și-au făcut sărbătoarea "ziua soarelui" (germană "Sonntag" - duminica), este și "ziua Domnului" d), și anume Adonis (evr adonai-Domn ) sau Tamuz sau - care este același - Mitra * ) Înainte de Augustin, apologeții și părinții bisericii au purtat o luptă constantă împotriva venerării lui Hristos ca soare Într-adevăr, chiar și în secolul al V-lea, nu numai ereticii, ci și credincioșii adevărați s-au închinat în fața discului solar în flăcări, când acesta din urmă s-a ridicat deasupra orizontului și au șoptit în același timp: "ai milă de noi!" ) Este de la sine înțeles că crucea în legătura explicată aici nu stă în nicio legătură cu arborele execuției evangheliilor, ci are o semnificație complet independentă, ca semn al mântuirii în rândul acelor secte gnostice care, cu mult înainte de ridicarea lui Creștinismul, venerat salvatorul sub forma soarelui În același timp, ei au prezentat și o speculație deosebită a lui Platon în Timeu, ) conform căreia Dumnezeul bun și liber de invidie a creat universul după chipul său și a răspândit sufletul lumii între cer și pământ sub forma greacă litera X, adică o cruce oblică, formată din două cercuri care se intersectează și se rotesc reciproc (ecuatorul și ecliptica) Un scriitor creștin precum Justin subliniază că cuvintele lui Platon despre puterea cea mai apropiată de Dumnezeu, introduse de el în univers sub forma lui X, se referă la fiul sau cuvântul lui Dumnezeu, d) D o m i p id i e s în latină, do ming o în spaniolă, dimanche în franceză ) Gunke , op cit , p și urm ) miercuri C um o p tG e h g i c h, Die Mysterien des Mitra, p urm ) Vezi traducerea lui O Kiefer, , p şi urm adică lui Hristos Hristos, fiul divin, sufletul lumii - ca crucea mântuirii! Chiar și acum vedem acest semn în mâna unui preot sau pe gâtul femeilor și fetelor noastre, în deplină analogie cu modul în care crucea în antichitate și timpurile precreștine, mai ales și în Mitraismul, a servit ca mijloc de protecție împotriva bolilor și a altor pericole Ca semn de mântuire, crucea stă la baza obiceiului de a se umbri cu crucea În acest sens, îl găsim înfățișat pe pieptul regilor asirieni, pe gâtul vestalelor, pe armele legiunilor romane, pe steagul cavaleriei, pe ustensilele de uz casnic etc , iar conform legendei, semnul crucii i-a apărut lui Constantin cu inscripția "prin aceasta vei birui" Din această cruce, semn al mântuirii, "înălțat" de mâna credinciosului, forțele întunericului și răului fug și se ascund, așa cum constelațiile de iarnă, Șerpi și Scorpion, s-au grăbit spre orizont, de îndată ce soarele "urcat" la crucea de primăvară După cum se știe, diavolul încă se teme de cruce și chiar și soarele * "se strecoară înaintea crucii" când în lunile de iarnă se deplasează foarte aproape de orizont cu viteză redusă spre punctul primăverii ) x) Imaginile aferente sunt culese din Malverfa, Wissen-schaft und Religion, Cp de asemenea Hochart, Etude d'histoire religieuse II O SUFERINȚĂ AMÂNDUL LUI DUMNEZEU ) Fiind un copil al lui Dumnezeu Imaginea mântuitorului suferind și muribund a fost adusă în lumea ideologică evreiască din cultele secrete păgâne Între timp, gnosticii evrei, care au adoptat această imagine pentru ei înșiși, precum și limbajul figurat inerent acesteia, împrumutat de la soare, nu s-au oprit aici Ei au început să caute în cuvintele Scripturii dacă va exista un indiciu al Mântuitorului care suferă, muri și învie, așa cum le-a fost prezentat după chipul lui Hristos Tocmai în profetul Isaia, în capitolul , există un pasaj minunat despre băiatul lui Iehova ("ebed jhwe"), care își ia asupra sa de bunăvoie păcatele oamenilor, suferă chinuri și ocara din cauza atrocităților lor și se complace într-un moarte rușinoasă, deși nu avea nicio vină, ci dimpotrivă, prin dreptatea lui i-a îndreptățit pe mulți După moartea sa, el este "înălțat" de Dumnezeu și culege o răsplată extraordinară ( , ) Înțelegerea obișnuită atribuia chipul slujitorului lui Dumnezeu evlavioșilor din Israel, care, cu viața lor caritativă, netezeau păcătoșenia generală a poporului Acest loc a fost atribuit și întregului Israel, care suferă sub un jug străin pentru mântuirea popoarelor și, ca "lumină a Neamurilor", ca învățător al tuturor popoarelor, răspândește adevărata cunoaștere a lui Dumnezeu în lume ( Isaia , ; , ) Ca națiune aleasă și iubită de Dumnezeu, Israel a înțeles de obicei relația sa cu Iehova ca relația dintre un copil și tatăl său și s-a numit pe sine "fiul lui Dumnezeu" "Pais theou", adică din- *) În germană "Knecht", adică "slujitor" În traducerea noastră, aderăm la vechiul termen rusesc "băiat", care însemna tocmai un slujitor Comparați cu Pușkin: "Voi, frați tineri, luați un cal" (Cântarea profetului Oleg) Notă transl soarta lui Dumnezeu (echivalent cu "hyios theou", adică "fiul lui Dumnezeu") este expresia greacă pentru ebraica "ebed jahwe" din Isaia; dar "dreptul" lui Pseudo-Solomon s-a mai numit așa, care se pune în ea laudă că deține adevărata cunoaștere a lui Dumnezeu, iar aceasta atrage persecuția din partea ateilor, suferă reproș și ură și este condamnat la o execuție rușinoasă, dar după moartea sa i s-a acordat slava cerească de la Dumnezeu Despre oamenii evlavioși care sunt omorâți pentru neprihănirea lor, cartea "Înțelepciunea lui Solomon" spune că Dumnezeu îi acceptă "ca pe o jertfă perfectă" ( , ) Dar moartea violentă a unui om drept din Cartea Înțelepciunii ar putea fi atribuită cu atât mai ușor copilului lui Dumnezeu cap Isaia și să fie privit ca o jertfă de ispășire în sensul de mai sus, că în Babilon marele preot care suferă pentru păcatele poporului său se numește pe sine în cântările care se cântau de obicei la riturile corespunzătoare, "băiatul" și "copilul" lui dumnezeu ) Nu se ascunde oare în spatele chipului slujitorului lui Dumnezeu din Isaia și al omului drept din "Înțelepciunea lui Solomon" o referire misterioasă la o persoană specială, la "fiul lui Dumnezeu" sau la salvator, care a jucat un rol remarcabil în istoria mântuirii lui Israel? Isaia în cap : Se vorbește despre slujitorul lui Dumnezeu ca fiind cel care trebuie să restaureze seminția lui Iacov și să returneze rămășițele lui Israel: acesta a fost rolul așteptatului mesia în general Potrivit cap și următoarele Isaia, Iehova însuși a stat în spatele tinereții sale, "alesul" său, asupra căruia a avut plăcerea lui În cap Isaia profetul înfățișează splendoarea împărăției viitorului, în care lupul va locui lângă miel, leopardul se va întinde lângă capră, iar vițelul și leul vor pășuna împreună Acest loc a fost de mult obișnuit să se refere la mesia Acolo puteți citi și următoarele în același sens: "Duhul lui Iehova a venit peste el, duhul înțelepciunii și al înțelegerii, duhul sfatului și al puterii, duhul cunoașterii și al fricii de Dumnezeu " Și aici Mesia este înfățișat ca unul care îi va judeca pe săraci cu dreptate și pe cei nefericiți de pe pământ cu dreptate J e g e m a s, op cit , , Originile creștinismului La fel, Isaia spune în cap , și următoarele: "Duhul Domnului, Iehova, este peste mine, căci Iehova m-a uns să aduc vești bune celor nefericiți, M-a trimis să vindec pe cei cu inima zdrobită și să propovăduiesc prizonierilor deschiderea închisorilor " Au fost acestea într-adevăr doar cuvintele lui Isaia? Nu a vorbit aici slujitorul lui Dumnezeu însuși, sau "fiul lui Dumnezeu", prin gura profetului, asupra căruia, după cum s-a spus mai sus, Iehova și-a pus duhul și pe care l-a numit și vestitor al fricii, mângâietor? al nenorocitului și eliberator al suferinzii? Dar în acest caz, slujitorul lui Dumnezeu, despre a cărui legătură în duhul cu Dumnezeu se vorbește în / toate locurile citate, este numit direct și definitiv "unsul", Hristos sau mesia! Și nu se spune și despre slujitorul lui Dumnezeu în Isaia ( ), că el a crescut înaintea lui Iehova? "ca un vlăstar dintr-o rădăcină și ca un lăstar din uscat"? La fel, profetul Ieremia prezice în cap În Zaharia în cap : citim: "În curând voi lăsa să iasă pe urmașii mei" Și în general, "descendentul de la rădăcina lui Isai" era desemnarea obișnuită pentru mesia Într-una dintre legendele babiloniene despre eroul Ninib, acesta din urmă este numit "descendent" cu adăugarea: "Nu-mi cunosc tatăl", adică indicând misterul nașterii eroului În consecință, urmașul mesianic a fost același cu copilul născut în mod misterios al lui Dumnezeu, iar acesta din urmă nu era nimeni altul decât îngerii Înțelepciunii lui Solomon "Să-l prigonim pe cel neprihănit, pentru că el este o povară pentru noi", astfel de cuvinte îl pun pe Pseudo-Solomon ( , ) în gura celor fără Dumnezeu Text grecesc al Vechiului Testament, așa-zis Septuaginta, în loc de "dureroasă", folosește expresia "dischrestos" În consecință, cel drept era în realitate "chrestos", adică acceptat, binevoitor, moral, amabil Ar putea exista o aluzie mai clară la un mesia sau un Hristos? La urma urmei, cuvintele "chrestos" și "christos" nu sunt doar similare în pronunție, ci de fapt în creștinii timpurii De ceva timp au fost folosite ca echivalent *) Exprimând o nouă viziune asupra atitudinii celor fără Dumnezeu față de drepți, Pseudo-Solomon ( , ) spune că răutatea lor îi orbește "Și ei nu cunoșteau tainele lui Dumnezeu" Prin urmare, misterul, misterul divin, era legat de cei drepți; cu această imagine era asociată o semnificație profundă, care se dezvăluie doar cunoașterii pioase sau gnozei Într-adevăr, nu poate exista nicio îndoială că, până acum a fost doar trecut cu vederea sau interpretat în mod fals, că în toate pasajele menționate, mântuitorul lui Israel este vorbit în mod misterios ca despre un mântuitor divin care a suferit de bunăvoie și a murit pentru umanitatea păcătoasă, în sensul: zeii suferinzi şi muribunzi păgânismul Prin ce moarte a murit slujitorul lui Dumnezeu? Ei s-au gândit să găsească un indiciu în acest sens în Cartea Înțelepciunii lui Solomon, unde ( , ) se spune că vrăjmașii celor drepți l-au condamnat la o moarte rușinoasă Ce altceva se mai poate înțelege prin aceasta, dacă nu moartea pe arborele execuției, la care erau de obicei condamnați sclavii și criminalii Așadar, la Platon, în "Statul" său, cea mai înaltă măsură a suferinței la care este supus drepții de pe pământ este moarte pe copac Și prin aceasta nu înțelegeau altceva decât spânzurarea condamnaților pe spânzurătoare, care reprezenta de obicei un stâlp cu o traversă așezată pe el (poate sub forma literei grecești "tau"), cu care s-a convenit că Attis și De asemenea, Marsyas a murit în timp ce zeii au spânzurat și că în stâlpul lui Osiris se poate găsi, de asemenea, un indiciu al unui tip similar de moarte Psalmul pare să descrie chinurile unui astfel de nefericit, care este chinuit, batjocorindu-l, de dușmanii săi, iar poziția sa părea cu atât mai identică cu poziția drepților din Pseudo-Solomon și a slujitorului lui Dumnezeu în Isaia, pentru că a primit și frică și răsplată de la Dumnezeu pentru suferința pe care a îndurat-o aparent fără nicio vină Strigătul său că toate oasele i s-au dezintegrat, că laringele i s-a micșorat ca un ciob, iar limba i s-a lipit de laringe ( și urm ), ar putea servi drept confirmare a morții sale pe pomul chinului În legătură cu aceasta s-a citit în Septuaginta (v ): "Mi-au rănit mâinile și picioarele" La ce altceva s-ar putea referi? J) Ср van den Bergh van Eysinga, Concepții radicale despre Noul Testament, , * nu la bandajele și frânghiile cu care condamnatul era ridicat de brațe și picioare de un țăruș și legat de el, decât dacă spânzuratul era bătut în cuie pe cruce? În Deuteronom : se spune: "cel ce este spânzurat de copac este blestemat de Dumnezeu" Ar putea însemna și "consacrat lui Dumnezeu", deoarece expresia greacă "anatithenai" poate însemna atât "blestem", cât și "sfinți" Dar la urma urmei, Isaia acordă în mod direct semnificația unei morți răscumpărătoare martiriului unui om drept și, în același timp, un sacrificiu adus lui Dumnezeu Și în același fel, înălțarea drepților din Cartea Înțelepciunii lui Solomon ar putea fi înțeleasă în sensul acceptării unei jertfe sfinte de către Dumnezeu (Înțelepciunea , și urm ) De fapt, vechii creștini, precum Iustin ) și Tertulian* ) și-au imaginat martirul celui de-al -lea psalm spânzurat, iar coarnele unui taur sălbatic (v ) se refereau la mâinile de pe cruce Cu un miel care este dus la sacrificare, cu un miel care este mut înaintea celui care îl tunde, Isaia ( , ) îl compară pe slujitorul lui Dumnezeu pentru că și-a îndurat cu răbdare suferințele Dar ideea unui miel oferit ca jertfă de ispășire este legată, așa cum am spus, de răsăritul soarelui pe crucea de primăvară În conformitate cu toate acestea, nu putea să apară următorul gând: să admită că slujitorul lui Dumnezeu din capitolul din Isaia, murind, el însuși fără păcat, pentru păcatele altor oameni, a murit pe cruce - mai ales când poetul, autor al Psalmului , i s-a prezentat o imagine Orion, cum se poate vedea aceasta deja din enumerarea și localizarea "animalelor" care îl înconjurau pe cel suferind? ) Numele unui copil al lui Dumnezeu De obicei, descendentul mesia din Isaia , a fost referit la un alt loc din Isaia ( , ) unde mesia, conform traducerii grecești a Vechiului Testament, a fost enumerat ca "fiul unei fecioare", iar lui numele era Em manu i l, al cărui sens este: "Dumnezeu este cu noi" Dar același sens stă în numele Yeghoshu a sau Iosu a (Iisus în greacă), care în înțelegerea populară a fost interpretat ca "ajutorul lui Iehova" ) În Isus, fiul lui Sirah ( : ), citim: "Iosua, fiul lui Nun, a fost un războinic curajos, !) Apelează I ) Contra Marc , ; Adv Jud ) Cp Christusmythe II, și urm ) Cp Gressmann, Kommentar zu Matthaus, , slujitor al lui Moise într-un rang profetic, destinat, după numele său, să fie de mare ajutor aleșilor săi Deci, în ambele nume, Immanuel și Josua, este exprimată o prezență promițătoare de ajutor (Dumnezeu este printre aleșii săi, iar purtătorul acestor nume este notat ca ajutor, mântuitor sau eliberator (în greacă - soter) x) Adică de ce aceste nume ar putea fi folosite ca înlocuitori unul altuia Așa o vedem în Evanghelia din Matei , și urm , unde se spune: "Ea va naște un fiu, căruia îi vei pune numele Isus, căci El își va mântui poporul de păcate (cf Psalmul : ) Și toate acestea s-au întâmplat pentru a se împlini cuvintele Domnului, rostite prin gura profetului său: Aici fecioara va rămâne însărcinată și va naște un fiu și-i vor pune numele Emanuel, care înseamnă: Dumnezeu este cu noi Aici, așadar, se stabilește numele băiatului mântuitor al lui Dumnezeu, sau urmașul mesianic: acest nume este Emanuel, care este echivalent cu numele Isus Cum s-a întâmplat ca numele "Isus" să înlocuiască numele "Emanuel" și să fie atribuit ca final slujitorului lui Dumnezeu, care s-a jertfit pentru păcatele oamenilor, adică Mesia lui Israel? În primul rând, dintre ambele nume, numele "Yehoshua" (Iisus) a fost cel mai comun Cunoaștem un număr de purtători ai acestui nume din (Vechiul Testament La urma urmei, amintirea succesorului lui Moise a fost asociată cu el, pe care Filon l-a proslăvit chiar ca pe un mijlocitor al lui Dumnezeu și mântuitor al poporului evreu}; A fost a pretins că a condus poporul Israel prin "fontul" Iordanului (I Corint , ) până la țara "făgăduită", a ajutat poporul, după lungi așteptări și nenumărate încercări, să-și împlinească noua aspirație către nativ pământul strămoșilor lor promis de Iehova și aceasta a marcat începutul unui nou timp fericit pentru poporul său, care era așteptat și de la mesia, căci mesia trebuia să adune pe israeliții împrăștiați și să-i conducă înapoi în adevărata lor patrie, să "țara făgăduinței", iar acest cuvânt era înțeles în sensul pământesc și național , - ca și Palestina, - apoi în sensul așa-numitei "împărății a cerurilor", din care sufletele la (nașterea lor) au căzut în lumea materială și în care, după moarte, trebuie cu p întoarcere cu ajutorul lui mesia Creștinii antici înșiși de obicei і) Ср Исайя, , și сл ; D Voi t е г, Poveștile evanghelice de la nașterea și copilăria lui Isus, , , ' numele salvatorului lor a fost pus de bunăvoie în legătură cu numele Vechiului Testament Josua Așadar, în (mesajul lui iBarnaiva, cap , și urm se spune că Moise i-a dat fiului lui Nun (Călugăriță), care mai înainte se numea Osea, numele Iosua (Isus) numai în scopul "așa că tot poporul știe că tatăl tuturor face cunoscut ceea ce privește fiul său Iisus" (cf Num , , ) În felul acesta, după Barnaba, Noul Testament Iisus a fost prefigurat prin fiul lui Nun (Nun ), ca "predecesorul său în trup " Dar și în Iustina (cap ) Iosua este considerat "înaintea lui Isus în călăuză", iar conform lui Eusebiu (Istoria Bisericii , ) Moise i-a dat fiului lui Nun numele Iosua "nemaivăzut între oameni" pentru că fiul lui Nun "purta în sine chipul unui mântuitor al nostru care, după Moise și la desăvârșirea cultului simbolic pe care l-a introdus, singur a deschis tărâmul închinării adevărate și pure lui Dumnezeu " "Credința evreiască", spune van den Bergh van Eysinga, "nu a adus încă adevărata cunoaștere a lui Dumnezeu Prin urmare, poporul nu putea fi mulțumit de Moise Succesorul său Iosua, care a condus copiii lui Israel în țara promisă, a devenit un simbol al noii cunoștințe divine a gnosticilor, adică înțelepți, oameni ai spiritului, care, sub influența filozofiei grecești, au spiritualizat iudaismul și au transformat într-un sistem speculativ În dialogul său cu evreul Trifon, Iistin arată că "Iosua" este numele lui Dumnezeu însuși * ) Dar numele lui Josua a aparținut aparent celui care a acționat în momentele decisive din istoria poporului israelian în fruntea acestuia ca asistent și eliberator al așa-zisului "îngerul lui Iehova" (Gen : ; Ex : ; : ; Numeri : ; Sam : ; Sam : ; Ezechiel : ), care în acest sens este asemănător cu arhanghelul Mihail, sau Metatron (probabil a fost identificat cu el), și în a cărui persoană, conform Isaia , , Dumnezeu însuși coboară pentru a-și salva poporul de dezastre Pentru Iosua, fiul lui Nun (Nun), după Ios Naiv : , cu ajutorul lui Iehova, el învinge pe amoriți, hatiți, periziți, canaaniți, evrei și iebusiți, adică tocmai acele popoare care, conform Ex , și următoarele, apărând pe israeliți, a câștigat acel înger făgăduit al lui Iehova, despre care se spune că "numele lui Dumnezeu este în el", ceea ce trebuie înțeles în sensul că el însuși este una cu Dumnezeu Vechiul Testament se referă la el ca "față", "rege" sau "fiu al lui Dumnezeu" (Ps ), iar Isaia *) Citat cit , ) miercuri Christusmythe, II, urm , ( , și urm ) îl pune la egalitate cu duhul sfânt, pe care Dumnezeu l-a pus în inima poporului său și prin care și-a revelat dragostea față de ei Dar inițial, un astfel de salvator și protector supranatural al Israelului a fost probabil considerat acea zeitate suferindă și muribundă, care, odată cu înălțarea lui Iehova într-un singur și unic zeu adevărat, a fost redusă la gradul de zeitate de rangul doi, la gradul subordonat lui Dumnezeu, deși stă cu el în strânsă apropiere și o ființă înrudită, un "fiu" și slujitor (flacă) al lui Dumnezeu, adică, într-un fel, vizirul suprem și, în cele din urmă, doar un om, așa cum am văzut în Isaia A purtat diverse nume, dintre care unul am aflat deja de la Gadad-Rimmon Se mai numea Dod sau Daud (David), adică iubit, denumirea babilonianului Tamuz și a sirienilor din Adonis, ale căror trăsături s-au păstrat încă după chipul Vechiului Testament Iosif) Potrivit lui Сhеupе, numele copilului lui Dumnezeu din Isaia a fost pronunțat inițial "Ashkal" sau "Așur" (Iehova - Ashur), care, conform faimosului ebraist, este forma originală a numelui Iosua, Iosua, Yeshu ( Isus) * ) Dar în Vechiul Testament există și un al doilea Iosua glorificat, și anume marele preot, care i-a scos pe evrei din captivitatea babiloniană în "patria" lor și a restaurat închinarea la templu din Ierusalim În Zaharia, acest Iosua ne apare înaintea noastră în iluminare mesianică Profetul se simte împuternicit de Iehova să-l căsătorească împreună cu un descendent al lui David Zorobabel, în care el însuși îl vede pe Mesia și pe care el, în sensul lui Isaia I, I și Ieremia , , îl numește "odrasle" (zemah) Dar din moment ce marile speranțe care erau puse asupra Zorobabel nu s-au împlinit, atunci în greacă s-a făcut o corectare în text: numele lui Zorobabel a fost tăiat, pluralul (cap , ) a fost schimbat în singular și astfel numai Iosua a luat postul de mesia, pe care el, însă, trebuia să-l aducă aminte deja ca mare preot și salvator al poporului din sclavia babiloniană ) ') cf Winkler, Geschichte Israels, I, și urm ) Cheyne, op op și următoarele; ; ; și următoarele mier de asemenea Hibbert Journal, iulie , ; în continuare, Cheyne, Traditions and Beliefs of ancient Israel, , , , și urm , ) Cp Hilhn, Die messianischen Weissagungen des israel -jild Volkes bis zu den Targumim, , și urm ; Mai departe Sfade, Geschichte des Volkes (Israel, , II, cca vlăstar din casa lui David și un lăstaș din rădăcină, cum îi spune Isaia Împreună cu marele preot Iosua, cel mai înalt dintre leviți, numit Kadmiel, este menționat în repetate rânduri (Ezra, , ; , ; Neemia , ; , ; , ; , ) Kadmiel este ebraicul Kădmillos, sau Kăsmillos, după cum, după Servius'y ) slujitorii templului erau numiți de greci și în Asia Mică Pe de altă parte, conform Macrobius ) Cărnii-lus era numele pentru un anumit fel de slujitori ai templului printre romani, iar printre greci substitutul divin al logosului, Hermes era numit Kâdmilios ca un bot intermediar și mesager ceresc, adică în rolul lui Mihail sau Metatron, pământesc ai cărui adjuncți erau leviții în templul din Ierusalim Dar în celebrele mistere samotracice, care erau în plină floare pe vremea trecerii la socoteala noastră, Kădmillos nu era decât un alt nume pentru "Isaia", iar numele "Isaia", precum "Iason", putea avea un sens ca un forma secundară a numelui "Isus", adică grecizat "Iosua" Astfel, pentru mintea inventivă a gnosticilor și gândirea lor sincretică, care a împrumutat componentele concepției sale despre lume de la toate religiile și toate popoarele, levitul din Vechiul Testament și slujitorul templului Kadmiel s-ar putea contopi cu marele preot Iosua, cu care este menționați constant împreună, iar în comparație Josua și Cadmiel puteau vedea la fel de bine ca un indiciu al zeului misterelor și al intermediarului preoțesc, înțelegându-l pe acesta din urmă, în același timp, ca un reprezentant al logosului sau gnozei Căci gnoza, după cum s-a spus, era simbolizată de ofiți sub forma unui șarpe; șarpele era imaginea în care era cinstit și samotracianul Iasios - Kadmilos, sau Kadmos (Kadmon): să ne amintim toiagul serpentin al lui Hermes și șarpele, în care, conform legendei, s-a transformat Kadmos ) Cu toate acestea, numele lui Iason, sau Isaia, a fost purtat nu numai de samo-trac Hermes, care, ca zeu al înțelepciunii și al vorbirii inteligente, s-a contopit cu logosul filozofiei stoice și cu zeul intermediar Philo, ci și cu zeul cu un șarpe asemănător cu el și salvatorul sufletelor Asclepius, al cărui cult se bucura și de cea mai largă răspândire atunci și ale cărui trăsături blânde, care amintesc de tipul lui Zeus, au avut o influență atât de decisivă asupra imaginii de mai târziu a lui Hristos Cum x) Comentează în Eneida, XI, ) Saturnal , ) miercuri Nu g k, Bibi Mitologia d Alten u NeueiTestaments, , ff ne spune Strabon ( , , ), Asclepio l-a onorat pe Iod cu numele de Iason sau Iasia, nu numai pe tot frontul Azinului, ci și în Tesalia și pe coasta Golfului Corint În același timp, cultul lui Friksrs, berbecul (berbecul) sau mielul, adică mielul de primăvară, era simultan legat de cultul lui Iason Asclepius-Hermes-Jason era considerat fondatorul inițierilor lemniene, care erau sărbătorite anual în timpul echinocțiului de primăvară (în luna Berbec) și comunicau nemurirea participanților lor; iar în general, numele "Jasius" "fie că "Iason" (Ias, Ies) era, aparent, în vremurile străvechi numele comun al soarelui în sensul lui ca zeu salvator și mijlocitor x) La greci, acest nume era legat de verbul •iasthai (vindeca) sau, în orice caz, amintit în consonanță de activitatea de vindecare, ajutor, mântuire Iaso era fiica lui Asclepius ca zeiță vindecătoare Iar dacă Epifanie ) traduce numele "Isus" direct "mântuitor" sau "medic", atunci de aici se poate vedea și cât de ușor în construcțiile speculative ale gnosticilor evrei binecunoscutul nume Jason - Jasias s-ar putea transforma în numele Josua sau Isus, iar acesta din urmă ar putea deveni astfel numele așteptului mesia ) Fuziunea mântuitorului gnostic cu imaginea copilului suferind al lui Dumnezeu Pentru a rezuma toate cele de mai sus, imaginea Mântuitorului și Mântuitorului Gnostic a fost formată din două surse diferite Primul este mitul soarelui religiei mistice păgâne: credința în !) Mier Christusmythe II, , cca ) Adv haer , ) Nimic după aceasta nu ne împiedică să presupunem că numele "Isus" era deja un nume pentru Mântuitorul în cercurile iudaico-gnostice înainte de începutul socotirii noastre În orice caz, în împrejurările prezentate, ar fi foarte superficial să negem complet orice legătură între numele lui Isus și mitologie, să considerăm numele Mântuitorului creștin ca fiind pur accidental și, împreună cu Uveinem, să îl explicăm simplu prin faptul că era foarte frecventă în iudaism în timpul trecerii la cronologia noastră De fapt, probabil a avut loc exact contrariul, iar frecvența acestui nume în rândul evreilor trebuie luată pentru a indica intensitatea viselor unui mântuitor printre evreii din acea epocă Nu pentru că la acea vreme mulți erau numiți Iisus, acest nume aparținea mântuitorului creștin, dar având în vedere tendința acelei epoci de a atribui numelui în general un sens mistic și magic, numele Iisus a devenit foarte comun pentru că era numele de acel salvator a cărui venire era atât de mult tânjita (Comparați asupra acestui punct, op cit , vanden Bergh van E y s ip g a, p și urm ), trimis din cel mai înalt Oog pe pământ ca un intermediar-mântuitor, care în lupta cu forțele lui n, trecem prin suferință și moarte, dar biruiește moartea, din starea de umilință cea mai profundă și depărtare extremă de Dumnezeu se întoarce biruitor și mai mult decât primul s-a încununat cu slăbiciune față de "tatăl" său ceresc și le spune adepților săi credincioși secretul biruirii morții Această credință a fost asociată cu ideea apocalipticului despre venirea lui Mesia la sfârșitul tuturor zilelor, care va învia morții, va executa judecata asupra oamenilor și va da Israelului sub noul cer și pe noul pământ fericirea promisă Prin aceasta, credința menționată mai sus a condus la gândul la a doua venire a Mântuitorului în viitorul apropiat - A doua sursă este imaginea slujitorului lui Dumnezeu, suferind și pentru păcatele altor oameni, oferindu-se pe sine în jertfă, așa cum l-a înfățișat Isaia, - imagine care s-a contopit cu trăsăturile dreptei Înțelepciuni a lui Solomon, care, rămânând constant și ascultător în raport cu Dumnezeu, "tatăl său", îndură reproșul care i se aduce, dar după moartea sa rușinoasă este proslăvit de Dumnezeu și răsplătit cu nemurirea Dumnezeu îl numește judecător peste cei morți Atunci ateii, vinovați de moartea lui, vor sta în fața lui și vor tremura, iar Dumnezeu îi va trăda spre osânda veșnică, în timp ce cei drepți vor trăi veșnic și se vor împărtăși din slava cerească (Înțeleptul , și urm , și urm ) "Zeul pe moarte", spune pe bună dreptate Wai-dissin, "este mai antropomorf decât oricare altul" d) În același timp, omul de știință subliniază că suferința și moartea despre /";; Cei ai mântuitorilor Asiei Mici, practic, nu sunt deloc zei autentici, ci ființe de natură foarte nedefinită: sunt mai înalți decât oamenii, dar mai jos decât zeii și au o individualitate slab exprimată * ) Pe de altă parte, slujitorul suferind al lui Dumnezeu (și omul drept) este înțeles în Vechiul Testament necondiționat ca un individ uman, indiferent de câte trăsături are, ducând la concluzia despre esența divină originară a purtătorului lor Primul este reprezentat într-un fel ca un zeu pe cale să devină om; al doilea este o persoană aproape de a fi un zeu Imaginați-vă că ambele imagini fuzionate într-una singură, un "fiu al omului" ceresc nedefinit (cum se pare că Mesia a fost numit în cercurile gnostice) transformat într-un adevărat om din carne și sânge - și iată, *) Citat cit , ) Ibid, Q și sl, ? imaginea unui om-zeu se uită, a cărui esență divină supranaturală, sub influența lui Isaia și a lui Pseudo-Solomon, este condensată într-o individualitate umană definită O astfel de fuziune a fost cu atât mai posibilă cu cât imaginea lui Mesia fluctua deja între o ființă umană cerească și una pământească Ca zeu, această imagine a coincis cu mesia sau Hristos al viselor evreilor despre un salvator: baza sa era pur naturală - creșterea plantelor, a luminii, a soarelui; soarta lui s-a reflectat pe cer în dispunerea stelelor în relație între ele și cu soarele și a putut fi determinată din aceste date Ca om, a fost numit Iisus: baza etică, în esență, pentru apariția acestei imagini din religiile inerente conștiinței religioase; și tot ceea ce este uman în el, caracterul său, experiențele sale, suferințele sale, moartea sa, învierea sa, s-au dovedit a fi preordonate prin aluzii misterioase din Vechiul Testament, iar acest lucru putea fi dedus din Scriptură cu ajutorul ei simbolice și alegorice obișnuite interpretare Și Gunk e este de acord că "credința în moartea și învierea lui Hristos a existat în cercurile sincretice evreiești deja înainte de Isus" x) Dar asta e doar jumătate din adevăr După cum s-a clarificat acum, a existat "înainte" lui Isus și independent de El, nu numai o astfel de credință în Hristos, ci și credință în Mântuitorul ceresc și în "fiul lui Dumnezeu", care, la porunca tatălui său, coboară la pământul, dezvăluie oamenilor tainele unei ființe divine, coboară în lumea interlopă, se luptă cu demonii pentru sufletele capturate de aceștia și se întoarce la sălașul lui ceresc ca un biruitor triumfător asupra morții; a existat și credință în Iisus, un om drept și fără păcat, care transmite altor oameni revelația divină pe care i-a comunicat-o prin duh, prin aceasta atrage vrăjmășia ateilor, moare, ca jertfă ispășitoare pentru păcatele aproapelui, pe arborele execuției și învie din morți pentru a-și lua locul în rai, lângă Dumnezeu Erau b o g - hristo s și ch e l o v e k - I s u s Ambii s-au contopit într-o singură personalitate divin-umană, iar "Hristos Isus", sau "Iisus Hristos", a devenit denumirea pentru Gnostic na Ichala d) Citat cit , mântuirea în forma sa de manifestare atât divină, cât și umană Prin analogie cu modul în care mântuitorul ceresc și pământesc, Dumnezeu și omul s-au influențat reciproc, s-au pătruns unul pe celălalt și și-au comunicat natura, iar primul a împrumutat divinitatea celui de-al doilea, al doilea primului individualitate umană și certitudinea etică și ambele s-au contopit în cele din urmă într-o singură personalitate - același lucru s-a întâmplat cu semnele lor reciproce "Stolbul" lui Iisus spânzurat (un buștean cu o bară transversală pe el sub forma literei "tau") s-a contopit în reprezentare cu figura crucii, atribuită inițial celei cerești Hristos, soarele la ambele echinocții, și s-a transformat dintr-un instrument de tortură într-un semn de mântuire și eu, din "pomul" morții în "pomul" învierii și vieții Pe de altă parte, crucea astrală, y (greacă "chi") a sufletului lumii din Timeul lui Platon, a primit simultan semnificația arborelui execuției, pe care soarele a fost bătut în cuie la echinocțiul de toamnă Ideea lui Platon despre un om drept "spânzurat" (răstignit) pe un stâlp s-a transformat în ideea unui om drept torturat în Cartea Înțelepciunii lui Solomon și a condus la faptul că simbolul scufundării toamnei a soarelui în lumea interlopă și învierea ei la o nouă viață în timpul echinocțiului de primăvară a trezit ideea unui anumit, inocent torturat și spânzurat de dușmani Ceresc și pământesc s-au îmbinat indistinguit Fenomenul mișcării anuale a soarelui a luat forma sub forma unui gând despre persecuția drepților Soarele însuși a primit trăsăturile unui tânăr (slujitor) al lui Dumnezeu, care, pentru păcatele oamenilor, suferă moartea pe un copac, dar învie din nou cu mare slavă Slujitorul lui Dumnezeu nu a mai apărut ca "lumina neamurilor", așa cum l-a numit Isaia pe Mesia ca învățător al neamurilor, ci "lumina întregii lumi", tocmai soarele, a cărui soartă îmbrățișează soarta tuturor creaturilor și este decisiv pentru toată realitatea în general Și crucea, care, pe de o parte, este ca o cruce de toamnă și un pom al execuției, este un semn de rușine și neplăcut, cea mai mare rușine și "umilință", este aceeași cruce, pe de altă parte, ca o cruce de primăvară și simbol al aprinderii focului, reînnoirea cerească a focului solar și sufletul lumii lui Platon a devenit un semn al "sus și eu", izbăvirea din moarte și întuneric, învierea și admiterea în comuniunea cu Dumnezeu, iluminarea divină (gnoză) și chiar fiul divin însuși - a devenit un gaj și garanție a vieții veșnice, IV GNOSTICISMUL Evreiesc Mesia Isus, copilul suferind al lui Dumnezeu, a trebuit să moară pentru păcatele oamenilor de pe cruce pentru a da satisfacție dreptății divine! Asemenea mântuitorilor mai sus numiți din religiile păgâne ale mântuirii, Hristos a trecut prin suferință și moarte, pentru ca după aceea să se înfățișeze în toată puterea și măreția Sa infinită! Aceasta este o idee nemaiauzită și de neînțeles pentru iudaismul obișnuit, dar atât de plină de farmec, profunzime și semnificație religioasă, atât de veselă și de dorită pentru toți cei care s-au văzut o dată pentru totdeauna respinși de la realizarea idealului evlaviei legaliste, încât, la fel ca fulger, a lovit în sufletele oamenilor respinși și disprețuiți de evlavia oficială-formală evreiască și ne este destul de clar că ei l-au păstrat cu teamă ca pe un secret sacru și numai în singurătatea vieții sectare s-au dedat într-o nouă venerație religioasă simțită din ea Gnoza lui Iustin Nu trebuie să credem că fuziunea descrisă a lui Hristos ceresc al religiilor răsăritene și al misterelor păgâne cu slujitorul lui Dumnezeu Isaia conceput sub formă de om și înțelepciunea dreaptă a lui Solomon a avut loc brusc și direct în viața spirituală a iudaismului Dimpotrivă, pare să fi fost rezultatul unei dezvoltări îndelungate și a fost supus unor fluctuații repetate, iar în cercuri individuale s-au format cele mai diverse combinații și metode de înțelegere Astfel, au existat secte gnostice care au lăsat una lângă alta ambele înțelegeri ale începutului mântuirii - cu ideea unui Hristos ceresc și cu ideea unui om-Isus - și le-au conectat doar exterior între ele în mit , fără a le aduce la realitate o fuziune foarte internă a ambelor Mai mult, aceste secte și-au menținut dualismul în ceea ce privește începutul mântuirii chiar și atunci când contopirea avusese loc deja în alte cercuri, iar noua înțelegere a mântuirii a primit astfel cea mai simplă expresie Viziunea unei astfel de secte o găsim în așa-zisa gnoza lui Iustin, care a ajuns până la noi în expunerea lui Hippolit, refutatorul ereziilor ) Conform învățăturilor acestei gnoze, există trei începuturi ale universului: doi bărbați, Bun și Elohim (cel din urmă este numit și "tată") și o femeie - Eden sau Israel Blapius este adevăratul zeu, "sfântul", care, la fel ca persanul Ormuedes și "una ființă" a lui Philo, își are tronul în strălucirea pură a luminii și se ridică deasupra oricărei finitudini și materialități, deși decizia cu privire la tot ceea ce se întâmplă îi aparține numai lui Elohim, demiurgul sau creatorul tuturor lucrurilor finite, corespunde lui Iehova israelit; el este, prin urmare, un zeu drept, dar în putere și înțelepciune subordonat celor mai înalte În cele din urmă, Edenul, o creatură din două imagini, jumătate fecioară, jumătate șarpe, este o întruchipare fantastică a materialității, ca început al răului și al întregului rău Din intimitatea sexuală a "tatălui" cu Edenul a luat ființă lumea îngerilor, inclusiv douăzeci și patru, dintre care douăsprezece aparțin "tatălui", iar doisprezece Edenului Dintre cei dintâi, al treilea este numit Baruc, "fericit", iar din urmă, Nahas, șarpele, și toți împreună reprezintă paradisul poveștii creației mozaice, și anume că Baruch corespunde pomului vieții și Nahas la arborele cunoașterii, primul, probabil, are ca reprezentant astral pe Orion sau ramura de primăvară (cu Taur) a Căii Lactee, reprezentată ca un copac ceresc, iar cel din urmă - Ophiuchus sau ramura de toamnă a Căii Lactee (cu Scorpion) * ) Din părțile superioare, umane ale Edenului, îngerii formează omul, Adam și Eva, iar din părțile inferioare, animale ale acestuia, restul ființelor vii Astfel, omul este rodul îmbinării Edenului și Elohimului: din primul îi vine sufletul, iar din al doilea spiritul său (pneuma), care, după Gen : , Elohim a suflat în el După ce a terminat această creație, Elohim se înalță la cer pentru a-și revizui lucrarea Acolo observă o lumină deasupra lui, mai mult *) Philosophumena, V, - ) Despre Calea Lactee ca un copac, cf Stucken, Astralmythen, , Jeremias: Das Alte Testament, etc , p mai puternic decât cel creat de EL și învață din aceasta că există ceva mai înalt decât el însuși "Deschide-mi porțile (cerului)", strigă el, "ca să intru și să-L recunosc pe Domnul, pentru că am crezut că eu însumi sunt Domnul" - "Aceasta este poarta Domnului", se aude ca răspuns la el din ceruri, "în ea vor intra cei drepţi" Și îndată se deschid porțile, iar "tatăl" intră în Bine și vede "ceea ce ochiul n-a văzut, ce nu a auzit urechea și ce nu a pătruns în inima omului" "Stai la dreapta mea", îi spune Cel Bun lui Elohim, căruia acesta din urmă îi recunoaște că vrea să distrugă lumea pe care a creat-o și să ia înapoi spiritul (pneuma) pe care l-a suflat în om Dar Cel Bun îi interzice să facă asta, spunând: "Nu poți face nimic rău, căci ești cu mine Căci din bunăvoința generală (dragostea) ai creat lumea, tu și Edenul Prin urmare, las-o să păstreze ceea ce a creat ea atâta timp cât dorește și tu rămâi cu mine Eden află că a fost abandonată de Elohim Degeaba se împodobește cu tot felul de farmece pentru a-și întoarce soțul Degeaba îl roagă să nu o lase în pace Apoi, dintr-un sentiment de răzbunare, ea îl incită pe Nahas să chinuie o persoană pentru a răni spiritul (pneuma) lui Elogim din el și în acest spirit pe cel mai infidel soț Nahas o seduce pe Eva și desfrânează cu ea El îl seduce pe Adam la pofta rușinoasă și, prin aceasta, îi determină pe amândoi să încalce legea dată de Elohim prin îngerul său Baruch, legea conform căreia oamenii puteau mânca din toți copacii din Paradis, dar nu din pomul cunoașterii binelui și a răului , pentru că acesta din urmă era el însuși Nahas În al doilea rând, Elohim îl trimite pe Baruch la oameni Acesta din urmă se îndreaptă către Moise și îl încurajează să ceară copiilor lui Israel să se îndrepte către Bine și să înceteze comunicarea cu Nahas Dar Nahas, prin sufletul venit din Eden, găsește acces la Moise, ascunde instrucțiunile lui Baruc și reușește ca, în locul acestuia din urmă, atenția să se dovedească a fi a lui Apoi Baruc se întoarce către profeți ІUE și același lucru se repetă aici Pentru a treia oară, Baruch încearcă să ridice lumea păgână împotriva lui Nahas și a restului îngerilor Edenului: în Hercule își alege un profet, care își asumă sarcina de a-i răsturna pe cei doisprezece îngeri ai Edenului Aceasta este cele douăsprezece munci a lui Hercule, lupta sa cu leul, șarpele, mistrețul etc , reprezentând evident constelațiile ) Dar și pentru asta x) miercuri opțiunea mea Der Sternhimmel etc , - odată ce puterea Edenului, eroul se abate de la sarcina lui, iar planul lui Elohim de a elibera oamenii din Eden este supărat Apoi, în cele din urmă, în zilele regelui Irod, Elohim îl trimite pe Baruc la Nazaret la Isus, fiul lui Iosif și al Mariei, pe care îl găsește pe un băiat de doisprezece ani care păzește oile Îi spune despre tot ce s-a întâmplat și îi spune să transmită oamenilor vestea veselă despre "tatăl" și Bine Isus ascultă de bunăvoie porunca și reușește să reziste seducției lui Nahas Înfuriat de aceasta, acesta din urmă aranjează ca Isus să fie spânzurat pe un stâlp Dar Isus își lasă trupul pe un copac în puterea Edenului și se înalță la Bine Spiritul său, venind de la Elohim, Edenul nu este capabil să-l păstreze Isus îl trădează în mâinile "tatălui" și se unește mai sus cu Bunul x) Semnificația acestei legende de cult oarecum complicate, de care, evident, ne ocupăm aici, nu este greu de ghicit Omul este o ființă cu două fețe Prin spiritul său (pneuma) el este conectat cu Iehova elohim, care a suflat acest spirit în om, dar sufletul său și trupul său, provenind din Eden, natura sau materialitatea întrupată, îl țin înlănțuit de senzual și îl implică cu puterea al ispitei (Nahas) în vinovăție și rău Totuși, el trebuie doar să-și dea seama de originea sa divină și de legătura sa spirituală esențială cu creatorul tuturor lucrurilor, Dumnezeu Tatăl, și în acest fel dobândește ocazia de a se elibera de cătușele senzualității și materialității În persoana lui Isus această conștiință a apărut în oameni Inițiat de duhul lui Dumnezeu (Baruch) în misterul esenței divine și a legăturii lucrurilor, și după ce a primit, datorită acestei cunoștințe, capacitatea de a rezista ispitelor lumii, Isus a păstrat curat spiritul care era în ea , netemându-se de moarte, a luat asupra sa, de dragul duhului, slujirea profetului și, plecând din această lume, a întors duhul intact zeului părinte Aceasta rupe puterea celui rău Moartea nevinovată a celor curați pe cruce i-a făcut pe restul oamenilor curați Dacă, la fel ca el, ei mor pentru senzual, pentru Eden și se întorc în totalitate către Dumnezeu, atunci acest lucru le dă ocazia să se înalțe la Cel Prea Înalt și să se alăture vieții lui, așa cum Elohim s-a separat de Eden și i-a luat locul lângă Bun , și ca Isus, după moartea sa, s-a unit cu zeul suprem Cunoașterea lui Dumnezeu este cunoașterea lui Dumnezeu: cunoașterea (gnoza) leagă pe Dumnezeu și pe om Omul intră în acest fel într-o "conexiune misterioasă cu Dumnezeu și primește puterea de a birui răul" l) cf W Schultz, op op - Imaginea lui Isus servește la vizualizarea acestui proces interior Este clar că acest Iisus nu are nimic de-a face cu Iisus pseudo-istoric al Evangheliilor Adevărat, potrivit legendei, faptul că Baruc a fost trimis la el a avut loc "în zilele regelui Irod" Adevărat, gnoza lui Iustin îl numește fiul lui Iosif și al Mariei, iar Nazaret indică locul lui de reședință Totuși, aparent, aceasta nu este altceva decât o inserție ulterioară a lui Hippolit, care, în mod firesc, în numele lui Isus, s-a gândit imediat la singurul Isus din evangheliile cunoscute direct de el și i-a atribuit pur și simplu semnele acestuia din urmă lui Isus din legenda Însuși faptul că Iisus Justina este reprezentat ca un băiat de doisprezece ani și un păstor în momentul în care Baruc i s-a arătat ca trimis dezvăluie independența acestui tip de gnoză față de povestea Evangheliei și multe altele ne aduce în minte băiatul David, care într-un mod asemănător (după I Samuel, etc ) a fost rechemat de la păstor, a fost uns rege de Samuel * și, în virtutea acesteia, a primit în sine spiritul lui Dumnezeu Să ne amintim, de asemenea, binecunoscuta legătură mitologică a rolului mântuitorului cu meseria de păstor (soarele în Berbec!), așa cum o vedem la Krishna, Tamuz, Adonis, Mithras și Hermes (cf și Ezek ) Altfel, chipul lui Iisus în Iustin poartă trăsăturile unui slujitor ascultător și statornic al lui Dumnezeu, precum și a dreptei Înțelepciunea lui Solomon, care, pentru dreptatea sa și pentru că s-a împotrivit răului și a făcut voia tatălui său divin, a suferit abuzuri și moartea prin spânzurare, dar după moarte a fost primit de Dumnezeu și înălțat la slava cerească Învățătura secretă a lui Iustin ) îi atribuie lui Isus sarcina de a descoperi lumii misterul divin, în care el însuși a fost inițiat de Baruc Dar, de asemenea, în Isaia despre "descendența de la rădăcina lui Isai" se spune că duhul cunoașterii lui Iehova coboară asupra lui și că el proclamă adevărul națiunilor Îngerul Baruc nu este altceva decât acest "duh al cunoașterii lui Iehova" El reprezintă doar latura divină a principiului gnostic al răscumpărării, sau spiritul, a cărui latură umană o avem în fața noastră în persoana lui Isus După cum aceasta din urmă este cunoașterea lui Dumnezeu, tot așa prima este cunoașterea lui Dumnezeu și corespunde sophiei (înțelepciunii) iudaice și logosului lui Philo Acestea sunt doar două laturi abstracte evidențiate și înzestrate cu independență ale principiului unic al gnozei în sine și numai în combinația lor x) miercuri W S cu hu g, op op treizeci Originile creștinismului ele formează adevăratul început deplin al răscumpărării în gnosticism O astfel de fragmentare a ceea ce constituie ideologic un singur întreg, o astfel de împărțire a începutului spiritului, sau gnoză într-un purtător divin și uman de revelație, corespunde pe deplin gândirii mitice a antichității, cu tendința ei de a transforma conceptele în entități independente) Ea stă, printre altele, și la baza doctrinei platonice a ideilor; ea (ne întâlnim și cu Philon, când el face ca forțele divine mediatoare să fie independente și deosebește înțelepciunea de logos În același timp, s-a îndreptat spre aspirațiile de atunci de a ridica divinitatea, ca opusul finitului, eventual mai sus deasupra lumii materiale umile și astfel formate între ele pentru a umple abisul cu ființe intermediare În esență, cineva ar putea fi mulțumit cu o astfel de construcție pe care Iehova-Elohim însuși a intrat în oameni și prin puterea spiritului (pneuma) a revelat-o lui ei secretul unei ființe divine, lumească și, în plus, intervenția lui directă în soarta oamenilor era prea contrară dualismului evreiesc în sensul delimitării lui Dumnezeu și a lumii De aceea a fost realizată revelația lui Iehova, gândul acelei epoci, prin ființe intermediare, îngeri și Baruc, și a fost dat în întregime de om -Isus, pentru că în același timp au creat posibilitatea suferinței și morții destinul singur al omului și să experimenteze venerația religioasă asociată acestora, fără a relega însăși divinitatea, ca atare, la nivelul finitului Dorința de a-L ridica pe Dumnezeu cât mai sus posibil deasupra lumii pământești a dat naștere în mod evident la o distincție între un Dumnezeu bun și un Dumnezeu drept, sau între Dumnezeu Cel Prea Înalt și Dumnezeu Tatăl, creatorul lumii, Elohim În același timp, însă, vedem aici manifestarea aspirațiilor menționate mai sus ale gnosticilor evrei, prin distingerea între un zeu drept și unul bun, de a-și garanta participarea la promisiunea divină: un zeu drept singur nu ar putea indeplineste-l singur Iehova-Elohim, în virtutea dreptății sale, care constituie ființa sa, ar trebui, de fapt, să distrugă lumea, întrucât aceasta din urmă, după ruptura lui Iehova de Eden, s-a dedat senzualității și răului Dacă nu face aceasta, ci își trimite îngerul în lume, E Mier op meu: Plotin u der Untergang d antiken Weltanschauung ; mai departe Geshichte des Monismus im Altertum, și prin el creează un mântuitor și mântuitor pentru oameni în persoana lui Isus, atunci motivul, de fapt, nu este în el, ci într-un dumnezeu bun: acesta din urmă nu-i permite lui Elohim să-și distrugă creația, amintindu-i, în conformitate cu cu natura sa, că creația sa a venit din dragostea dintre el (Elohim) și Eden Prin urmare, contrar a ceea ce pretindeau fariseii, dreptatea nu este singurul motiv călăuzitor al răscumpărării Deasupra dreptății stă bunătatea, deasupra Elohimului iudeu stă acel zeu a cărui esență este milă și iubire Toate acestea sunt în mod clar îndreptate împotriva credințelor religioase evreiești care au predominat până în acel moment Dumnezeul evreilor, creatorul și legiuitorul lumii, care a proclamat oamenilor poruncile Sale prin îngerul Baruc la începutul tuturor lucrurilor, nu este zeul adevărat și cel mai înalt Voința lui nu este decisivă pentru soarta lumii și a omului Desigur, această tendință anti-iehovistă din gnoza lui Iustin nu a atins încă punctul de a se îndepărta complet de iudaism în general și de zokonul său Iehova-Elohim să fie subordonat Dumnezeului cel mai înalt, bun, dar el rămâne, ca înainte, în sensul Vechiului Testament, stăpânul îngerilor Chiar dacă Moise și profeții au fost doar premergători extrem de imperfecți ai adevăratului răscumpărător, virtuțile legii în sine nu sunt afectate de acest lucru Mai mult, gnoza lui Iustin încă produce tot răul din lume din încălcarea legii De asemenea, este departe de a-l reduce pe Iehova-Elohim la nivelul unui fel de anti-zeu, o ființă asemănătoare cu răul Na-has Adevărat, Elohim, potrivit lui Iustin, a intrat într-o relație cu Edenul și a produs îngeri cu ea și, prin urmare, lumea, care, ca și Edenul, trebuie să fie neapărat rea Dar până la urmă, această latură a ființei Edenului apare în ea abia după ce Elohim a părăsit-o Și după ce a suflat într-o persoană, pe de o parte, respirația sa (pneuma) și rămânând conectat cu el în virtutea acesteia, Elohim, pe de altă parte, se ridică la bine, se unește cu el, recunoscând esența sa cea mai înaltă și prin aceasta informează și o persoană despre posibilitatea conexiunii cu o ființă superioară Fără îndoială: în gnoza lui Iustin avem de-a face cu misterul evreiesc, cu învățătura secretă a sectei gnostice evreiești, care a ajuns până la noi într-o transmisie creștină și, prin urmare, este nuanțată de tonuri creștine Acest lucru este deja indicat de numele Elohim, Baruch și Eden: într-o viziune pur creștină asupra lumii, aceste nume nu au locul Isus descris aici este încă complet independent de textul evangheliilor Mai departe, locurile citate în gnoza lui Iustin din *S scrierile sacre aparțin exclusiv Vechiului Testament (un citat din I Cor : este o figură de stil gnostică comună) După cum subliniază Wolfgang Schultz ), stilul de prezentare vorbește și pentru originea evreiască a acestui monument Aranjarea specială, neobișnuită a cuvintelor în limba greacă în unele locuri sugerează în mod direct că baza lucrării care este interpretată este o traducere dintr-o limbă semitică, din ebraică sau aramaică Prin urmare, S cu hu z clasifică forma de gnoză luată în considerare printre "sistemele iudaiste" și concluzionează din concepția sa relativ necomplicată că reprezintă învățătura "unei dintre cele mai vechi secte, ai cărei membri se numeau gnostici" * ) În aceasta este precedat de L i p sius 'a, care în lucrarea sa: "Der Gnostizismus, sein Wesen, Ursprung und Entwicklungsgang" ( , ) credea că găseşte la Elohim cea mai veche imagine a Demiurgului gnostic ) Mai exact: susținătorii gnozei menționate mai sus au fost probabil evreii eleni, evreii din diaspora Această concluzie duce la o oarecare consecvență cu lumea păgână și la socoteala lui Hercule față de predecesorii Mântuitorului Deoarece existența gnosticismului evreiesc precreștin a fost ferm stabilită și din moment ce știm că imaginea lui Iisus din Rnosis bazată pe Baruch se bazează de fapt doar pe Vechiul Testament, nu există niciun motiv să luăm în considerare legenda de cult dată (printre altele) ca una din izvoarele mitologiei crestine si o considera pe cea din urma ca o preconditie pentru prima Secta iudeo-elenistă care deținea această gnoză nu știa nimic despre salvatorul evangheliilor Totuși, ea l-a numit și pe mântuitorul ei Isus, bazându-se în învățătura ei despre mântuire pe cuvintele lui Is despre slujitorul lui Dumnezeu, iar alături de acest răscumpărător de imaginat pur uman, ea l-a plasat pe "îngerul lui Iehova" mântuitor din Is , sub numele de Baruc, ca Răscumpărător ceresc, pentru a găsi împăcarea între așteptarea pământească și suprapământească a lui Mesia în această înțelegere dualistă a începutului mântuirii și pentru a înmuia cruzimea prea mare a gândului suferinței și Hristos pe moarte Baruc este mântuitorul ceresc trimis de Dumnezeu, "fiul lui Dumnezeu" în sens metafizic, "copacul" Ch Citate cit , p și urm ) Acolo ) miercuri de asemenea S Lublinski, Die Entstehung des Christentums aus der antiken Kultur, , I, - viața", adică purtătorul de viață, mijlocitorul mântuirii religioase și începutul revelației Ca atare, el rămâne neafectat de infirmitățile ființelor finite: el este Hristosul ceresc fără suferință muritor! Isus este slujitorul lui Dumnezeu menționat de Isaia și omul drept al Înțelepciunii lui Solomon, "fiul lui Dumnezeu" trezeşte morţii şi luminează pe cei care îşi pun încrederea în Domnul ) În același sens, oda descrie coborârea mântuitorului în iad, așa cum i-a arătat Dumnezeu "calea căii sale": "Acolo am deschis ușile care erau încuiate Am spart porțile de fier iar lanţurile mele s-au încălzit şi s-au topit înaintea mea ) şi nimic nu mi-a fost închis, căci eram poarta spre toate Cântarea triumfătoare, sau mai degrabă, de mulțumire a lui Hristos către Dumnezeu, care prin El a împlinit lucrarea mântuirii și *) Cu toate acestea, unii teologi, se pare, din versurile citate nu se simt prea bine Astfel, S p i a neagă că întinderea mâinilor se referă la cruce, dar vrea să vadă în aceasta un indiciu al unui copac care își întinde ramurile spre cer (!) Nag Pask, în schimb, scrie: "Numai o cruce poate fi implicată, căci un "copac ridicat" poate fi comparat cu brațele întinse numai dacă este prevăzut cu o bară transversală" Întrucât el consideră că "Odele" se bazează pe lucrări precreștine și evreiești, atunci, firește, în versetele citate nu poate vedea decât o inserție creștină a existat undeva înainte în iudaism? Să se bazeze pe cel mai vechi simbolism exoteric al cruce, o consider inacceptabil (Cit cit , ) De ce? Nu pentru că aceasta ar "periclita istoricitatea lui Isus" ) Citat cit , și urm ) Vezi mai sus, pagina ) Prin urmare, el ca toți cei care au coborât în iad, a fost legat care a înviat morții, numește Gunk e și oda Dar în "Odele lui Solomon" nu este vorba doar despre moartea și coborârea în iad a mântuitorului; vorbesc şi despre naşterea lui Oda spune: "Mi s-a adus o ceașcă de lapte și am băut-o, bucurându-mă de bunăvoința Domnului Fiul este paharul și de la care laptele este tatăl Duhul sfânt l-a muls, pentru că sânii îi erau plini și nu era nevoie ca laptele să se irosească fără rost Trupul fecioarei a slăbit, ea a rămas însărcinată și a născut, iar fecioara s-a făcut mamă prin multă milă Și ea a rămas însărcinată și a născut fără durere un fiu Nagpas este, de asemenea, înclinat să considere această odă în întregime creștină, deși mai veche decât Noul Testament, pentru că "este extrem de incredibil că originea și nașterea lui Mesia au fost atât de dezvoltate în dogma mesianică a iudaismului" Totuși, adaugă: "Nu este, desigur, absolut imposibil" x) Trebuie să te gândești! La urma urmei, nașterea unui mântuitor dintr-o fecioară a fost (mai ales în legătură cu interpretarea care a fost dată în conștiința populară a lui Isaia : ) unul dintre elementele constitutive care se repetă în mod constant ale evreilor și, într-adevăr, ale oricărei credințe străvechi în Mântuitorul! Dar juxtapunerea dintre tată, fiu și spirit sfânt este mai veche decât creștinismul Ea aparține speculației iudeo-gnostice Așadar, la Filon citim: "Dumnezeu nu este doar un sălaș necorporal al ideilor necorporale; el este, de asemenea, tatăl tuturor, deoarece el produce totul; el este şi soţul o-f şi şi, care în pământul bun şi fecior pune germenul fericirii pentru neamul omenesc Căci Dumnezeu trebuie să se unească cu o ființă imaculată, neatinsă și pură, cu o adevărată zeitate, într-un mod cu totul diferit față de noi, oamenii În alt loc se spune: "Numele "tată" și "mamă" sunt comune mai multor cazuri - desigur, într-un sens diferit Putem, așadar, fără ezitare și cu deplin drept să afirmăm că artistul care a chemat universul este în același timp și tatăl creatului, în timp ce mama este înțelepciunea creatorului, cu care Dumnezeu a conviețuit - desigur , nu în sens uman - și care, după ce a primit sămânța lui Dumnezeu și fiind hotărât, a născut pe singurul și - iubit fiu, această lume " ) Aici, deci, fecioara este echivalată cu du *) Citat cit , * *) De Heruvim I, ) De ebrietate, I, și urm hOm sfinți, sau Sofia, și lumea este înțeleasă ca fiul unui tată divin și al unei fecioare cerești Întregul mod de a exprima oda & poartă o amprentă clară a gnosticismului, care se manifestă, în primul rând, în ideea ciudată a "fiului ca "cupă", a mulsului tatălui (conceput ca bărbat -principiu feminin) de duhul sfânt, si de lapte din ambii sani ai tatalui Astfel, dacă presupunem că avem în fața noastră o odă creștină, atunci acest creștinism, în orice caz, nu are nimic în comun cu creștinismul Noului Testament și, la fel de bine, îl putem atribui iudaismului Și apropo, Harnack nu îndrăznește să vorbească cu siguranță pentru caracterul creștin al acestei ode Acest lucru este și mai puțin posibil / în raport cu oda , care începe cu cuvintele: "Porumbelul plutea deasupra unsului, pentru că acesta din urmă era capul lui A cântat peste el și i s-a auzit vocea" Potrivit lui Gun k e Gyu, această introducere conține o aluzie la porumbelul de la botezul lui Isus în Iordan, deși, pe de altă parte, acest autor este nevoit să admită că oda este complet obscură *), și că sugestia de o interpolare creştină oferită de Hamac k'om nu face mai uşor de înţeles Porumbelul ar putea trece în egală măsură de la învățătura secretă la Evanghelie și invers Este posibil ca aici să avem în fața noastră simboluri mistice, a căror înțelegere deplină ne va rămâne pentru totdeauna inaccesibilă Dar este și posibil ca această odă să pară atât de neînțeles pentru teologii noștri doar pentru că ei nu pot refuza să le includă pe cele creștine gândurile într-un text complet diferit și, ca urmare, nu găsesc consistența așteptată Oricum ar fi, în orice caz, este inacceptabil dintr-o aluzie atât de întunecată precum cuvintele despre porumbel să concluzioneze despre natura creștină a odei Dar, aici, gio G un k e 'yu, procesiunea victorioasă a Evangheliei este ca și cum ar fi descrisă în următoarele versete ale odei : "Un pârâu a curs și a devenit un râu mare și lat Ea a dat jos totul și l-a zdrobit și l-a adus la templu Nici barierele umane, nici priceperea celor care rețin apa nu au putut să o rețină Deci s-a întins pe tot pământul și a umplut totul și toți cei însetați care erau pe pământ au băut din el Și setea s-a stins și s-a oprit, căci băutura aceea a fost dată de la Cel Atotputernic i) Citat cit , , Vorbesc aceste versete cu adevărat despre marșul triumfal al creștinismului? Nagpask, dimpotrivă, vede în cuvintele "ea a adus la templu" dovezi în favoarea iudaismului autorului Și chiar, Dacă traducem, după ic Gressmann'oM: "ea a luat templul în acelaşi timp", atunci rămâne încă întrebarea dacă creştinismul este conceput în sensul noului testament şi dacă noua "cunoaştere" (a carei se spune în versetele precedente că Domnul a înmulțit cunoașterea ființei sale și a avut grijă să facă cunoscut ceea ce ne-a fost dat prin bunătatea lui) pentru propovăduirea Evangheliei Isus, și nu pentru răspândirea gnozei și a biruinței sale peste iudaismul oficial-formal Acest lucru poate suna exagerat din punctul de vedere al gnozei, dar nu orice mișcare nouă își exagerează de obicei succesele reale sau imaginare? Să ne amintim poveștile exagerate despre viteza și amploarea răspândirii creștinismului în "actele apostolilor ^" Despre legea iudaică, Filon spune că i-a cucerit aproape pe toți de partea lui: evrei și greci, locuitori și țări din interior și insule, popoare din est și vest, Europa și Asia, într-un cuvânt - întreaga lume locuită de la capăt la capăt ) Cu toate acestea, Nagpask, din mențiunea templului, pe care o găsim și în a patra odă, a concluzionat că "Odele lui Solomen" au fost compuse numai înainte de distrugerea templului, adică înainte de anul Cert este că în oda scrie: "Nimeni nu-ți va schimba locul sfânt, Dumnezeule Nu nimeni care să-l schimbe și să-l pună în alt loc, pentru că nimeni nu are putere asupra lui Căci ți-ai proiectat sanctuarul înainte de a aranja locurile Cel mai în vârstă nu va fi înlocuit de cei care sunt (în vârstă) mai tineri decât el " Judecând după aceste cuvinte, la momentul scrierii odei, templul, se pare, încă exista Poetul respinge doar încercările de a echivala alte sanctuare cu templul din Ierusalim, probabil undeva în dispersie ) Și este în concordanță cu aceasta că nicăieri în Odele lui Solomon nu găsim un indiciu al catastrofei din , deși un astfel de indiciu ar fi foarte potrivit pentru sentimentele atât ale evreilor, cât și ale creștinilor unei epoci ulterioare Dar te referi la Ierusalim? x) De vita Mos II, ) Nagpask se gândește la templul lui Osiris din Leontopol, care trebuia să servească cauzei unirii credinței evreilor egipteni templu în odele a -a și a -a Nag trece către Gunkel, Harris, Spitta și Charles răspund afirmativ la această întrebare Mai mult, în Spitta, imaginea pârâului din a șasea odă evocă chiar și memoria lui Ezek : , Ioel , , Zahar , și Enoh , Între timp, Hausleiter neagă că oda se referă la templul din Ierusalim În opinia sa, împărtășită de L o is y, oda este despre spiritul divin, care și-a găsit un nou sălaș în adevăratul templu, în inima comunității lui Iisus, iar împreună cu G u p k e I'em o consideră dincolo îndoială că în această imagine este un indiciu al marșului victorios al misiunii creștine, spre "înaintarea comunității creștine către toate neamurile Dimpotrivă, Spitta declară că nimeni nu poate spune acest lucru, iar R e u n a c h spune: "Această comunitate", recunoaștem, "are un templu foarte modest, întrucât nici măcar numele biruitorului Iisus nu este menționat " ) Cu o asemenea divergență de opinii în rândul celor mai eminenți cercetători, cu greu este posibil să tragem concluzii definitive din cuvintele citate și este mai bine să lăsați întrebarea deschisă În orice caz, următorul lucru este ferm stabilit: este imposibil să extragem date istorice din Ode, mai ales cele care sugerează evenimentele Evangheliei Cine este însă autorul Od-ului și cărei direcții de gândire îi aparține? Răspunsul a fost deja dat în prezentarea de mai sus: el este un adept, dacă nu precreștin, atunci, în orice caz, și independent de creștinism, învățăturile secrete iudeo-gnostice e * n și I În ceea ce privește baza evreiască a personajului "Od", majoritatea cercetătorilor sunt aproximativ de acord În primul rând, Nagpask a subliniat acest lucru și chiar Gunkel, care susține atât de hotărât caracterul creștin al conținutului Od-ului, admite * ) că "poetul se află sub puternica influență a iudaismului" Desigur, nu sub influența iudaismului oficial-formal: "templul" a fost demolat de râul vieții, autorul nu știe nimic despre lege și interpretarea legii și tratează slujirea templului cu dispreț, ceea ce este exprimată în oda printr-o figură de stil care amintește de Osea , : *) Citat cit , ) Citat cit , "Jertfa pentru Dumnezeu este dreptate și curăție a inimii și a gurii " Dar ei nu știu nimic despre izolarea evreiască a "Odei lui Solomon" și, potrivit lui Gun k e Gyu, munca misionară în rândul păgânilor este un fapt împlinit pentru poet Citim ceva similar în oda : "Domnul m-a scos din adâncurile iadului iar din fălcile morţii m-a tras Și mi-am zdrobit adversarii și m-a declarat drept în bunătatea lui, pentru că am crezut în unsul Domnului și mi-a devenit clar că el este Domnul Și mi-a arătat semnul ei (crucii?) și m-a condus în lumina Lui; mi-a dat toiagul puterii Lui, ca să supun mințile neamurilor și să zdrobesc puterea celor puternici, ca să pornesc război cu cuvântul Lui și să câștig biruința cu puterea Lui " Aici, aparent, vorbim despre activitatea misionară a unui adept al învățăturii secrete religioase propovăduite în Ode, iar acesta din urmă, la fel ca și Pavel, datorită credinței sale în cel uns, primește de la bot recunoașterea dreptății sale și izbăvirea de blestemul iadului și al morții Dacă, totuși, în acest caz ar trebui să se gândească la lucrarea misionară dintre păgâni în sens creștin, nu se poate concluziona din cuvintele odei, întrucât gnosticismul precreștin, după cum reiese din Învățătura celor Doisprezece Apostoli, a încercat să recruteze adepții pentru doctrina ei despre mântuire Caracterul pur evreiesc al Odelor este în concordanță cu faptul că autorul lor, așa cum subliniază și Gunk e , trăiește în domeniul psalmilor biblici, pe care îi folosește pretutindeni și pe care îi dezvoltă mai departe în felul său) Și apropo, titlul Odei lui Solomon, care a ajuns deja până la noi, indică o origine evreiască Copiază "Psalmii lui Solomon", o lucrare evreiască din vremea lui Pompei, iar din punct de vedere al conținutului, "Oda" repetă ideologia așa-zisului "Înțelepciunea lui Solomon" Chiar mai clar decât caracterul evreu al lui Od este caracterul lor gnostic Adevărat, tocmai această colorare Nagpask'om neagă în ele Dar Harnack se gândește la "erezia gnostică" în sensul bisericii de mai târziu *) Citat cit , și urm ) Citat op , și următoarele Originile creștinismului și uită de recunoașterea sa anterioară că a existat și o gnoză evreiască precreștină * ) Cu cât este mai puternică originea gnostică a lui "Od" este prezentată de Gunkel'eM ) Deja repetarea frecventă a unor expresii precum lumină, iubire, viață, odihnă, pace, fericire, cale; mai departe, referiri la balaurul cu șapte capete, porumbelul peste capul unsului, demonii care țin sufletele captive în iad, sub stăpânirea morții și împiedică în orice mod posibil urcarea sufletelor la cer (oda ) ; o descriere a coborârii lui Hristos în iad și a ascensiunii sufletului la cer în oda , care ne conduce prin chei adânci, crăpături, stânci și văi, unde ea îl vede pe "distrugătorul morții" împreună cu mireasa sa păcătoasă, căreia "cel iubit și mireasa lui" sunt apoi contrastate; menționarea fecioarei cerești (sophia - gnosis), ca judecător al sufletelor în oda ; strofa a apei vieții, care separă lumea sensibilului de lumea suprasensibilului, prin care mântuitorul deschide calea fără să se scufunde și prin care și-a construit o punte cu "cuvântul" său - toată această mitică pestriță aparatul seamănă atât de clar cu ideologia gnosticismului și cu fantezia religioasă a învățăturilor secrete, încât este imposibil de văzut Și dacă, spre deosebire de astfel de trăsături ale lui Od, Nagga subliniază libertatea lor față de tot ce este mitic ), atunci aceasta este la fel de neînțeles ca multe altele din declarațiile sale Dar mai presus de toate, originea gnostică a Od-ului este evidențiată de semnificația pe care o acordă cunoașterii sau gnozei echivalat în Ode cu înțelepciunea sau adevărul divin Dacă gnosticismul postulează răscumpărarea în cunoaștere sau cunoaștere și înțelege cunoașterea ca pe o revelație divină secretă, care este lotul numai inițiaților și trebuie păstrat ca un secret sacru, atunci aceasta este, de asemenea, caracteristică Od lui Solomon În oda menționată mai sus, care vorbește despre urcarea sufletului la cer, adevărul este dat ca ghid pentru suflet Această odă ne amintește de acel loc din Pseudo-Solomon, unde vorbește despre puterea mântuitoare a înțelepciunii (Înțelepciunea , și urm ) În același mod, găsim ecoul îndemnurilor înțelepciunii, cu care ea cheamă oamenii să o urmeze în Iisus, fiul lui Sirah, în cuvintele fecioarei luminii din oda : E Vezi mai sus, pagina ) Dintre savanții germani, această latură a Odei este subliniată mai ales de Stolten în Gnostische Parallelen zu den Oden Salomos, Zeitschrift f neutest Wissenschatt, , - ) Citat cit , "S-a ridicat o fecioară desăvârșită, care a mormăit, a strigat și a zis: Întoarceți-vă, fii ai oamenilor și fiice ale oamenilor, veniți aici! Lasă aceste cărări pernicioase și apropie-te de mine! - Eu voi fi mijlocitorul tău și te voi scoate din pierzare și te voi face înțelept pe căile adevărului Nu vei cădea și nu vei pieri Ascultă-mă și lasă-mă să te salvez, căci eu propovăduiesc bunătatea lui Dumnezeu printre voi, prin mine vei fi mântuit și vei fi binecuvântat Vedem că aici, într-un spirit complet gnostic, se propovăduiește răscumpărarea prin cunoaștere Acesta este gândul dominant, trecând în același mod prin toate odele Astfel, aici adevărul, ca și ofia din literatura evreiască despre înțelepciune "și logosul lui Filon, este în același timp creatorul pre-lumi al tuturor lucrurilor, în special al oamenilor Oamenii, în esența lor, sunt gândurile realizate ale Ei primesc din puterea ei la viață și în acel moment, prin unirea cu ea în dragoste și cunoaștere, posibilitatea de a fi răscumpărați: "Dormiți iar și iar și rămâneți în dragostea Domnului și ca iubit în cel iubit și ca mântuit în Cel ce trăiește și ca mântuit în Cel ce este mântuit Și vei fi găsit nestricăcios în veci, în numele tatălui tău" * ) Găsim acest fel de gândire și în Înțelepciunea lui Solomon, care spune că înțelepciunea conviețuiește cu Dumnezeu și este iubită de el, drept urmare o persoană, din dragoste pentru înțelepciune, dobândește unirea cu Dumnezeu și prin aceasta nemurirea (Înțelepciunea ) , ; , ; , ) Cunoașterea lui Dumnezeu în Hristos este cunoașterea lui Dumnezeu - în Hristos, există cunoașterea lui Hristos; mai mult, este Hristos însuși, în măsura în care el însuși nu este altceva decât cunoașterea lui Dumnezeu, viața lui Dumnezeu în cunoaștere, eternitatea vieții ideologice divine, pe care Dumnezeu a revelat-o oamenilor în Hristos și la care omul ia parte prin cunoașterea lui Hristos, dobândindu-se astfel pe sine nemurirea "Bucuria mea este Domnul și mișcarea mea este spre El " exultant exclamă poetul într-o odă și continuă: E Vezi şi oda Compară, în legătură cu aceasta, cu Iisus, fiul lui Sirah : și următoarele, și Is , și următoarele ) Acolo * A devenit ca mine, pentru că a trebuit să-l accept, Și nu am tremurat când l-am văzut, pentru că el • milă pentru mine A devenit ca mine, pentru că trebuia să-l înțeleg, și într-o formă ca mine, pentru că mi se cuvenea să nu mă întorc de la el Deci, zeul suprem de neînțeles însuși a devenit om și a coborât pe pământ sub forma fiului său pentru a fi cunoscut de oameni: "Căci a făcut-o și a fost mulțumit de fiul său și, de dragul mântuirii sale, el îmbrățișează totul " De remarcat că aici expresia "fiu" se referă în egală măsură la divinul "fiu" și mântuitor, precum și la persoana care urmărește "urmele luminii sale" și în numele căruia poetul vorbește în odă Când, astfel, Cel Preaînalt se descoperă în fiul său și le descoperă oamenilor cunoașterea ființei sale și dragostea lui pentru oameni, atunci "Ura va fi îndepărtată de pe pământ și va fi ascunsă împreună cu invidia Căci neștiința a fost distrusă, pentru că a venit cunoașterea Domnului și nu va fi un singur suflet fără cunoștință sau mut " În acest fel, în Odele lui Solomon, Atotputernicul este echivalat cu cunoașterea, iar aceasta din urmă, la rândul său, cu cuvântul sau fiul (Hristos) În oda citim: "Cuvântul Domnului și voia Lui este un gând sfânt, pe care l-a inventat pentru sine de dragul unsului său Căci viața ta se odihnește în voia Domnului, iar gândul Lui este viața veșnică și desăvârșirea ta este neîncetată Viața este lumină, lumina este cuvântul, cuvântul este cunoaștere, iar aceasta din urmă, la rândul ei, este iubirea lui Dumnezeu, care, însemnând atât dragoste pentru Dumnezeu, cât și dragoste pentru Dumnezeu, creează unitatea și unitatea făpturii între ele și cu divinitatea Aceasta este ceea ce se spune în oda Prin urmare, oda îi îndeamnă pe oameni să nu se închidă de cunoașterea divină Așa cum oda descrie călătoria cerească a sufletului sub îndrumarea adevărului și biruirea lui *) Germanul "Gottesliebe*, care, la fel ca latinescul "amor dei'', are un dublu sens, a trebuit să traducem: "Dumnezeu-iubire* Notă traducător primejdii care o amenințau în glumă, așa că oda cântă "ascensiunea sufletului spre desfătare" (Gunkel) ) Conform odei , cei răscumpărați prin cunoaștere nu numai că și-au găsit frica veșnică în paradis, ci au fost în același timp transformați și, parcă, recreați de Dumnezeu ("Domnul m-a făcut nou în veșmântul Lui") În același sens, cel răscumpărat se bucură de oda : "Am primit chipul și aspectul unei noi identități și le-a îmbrăcat și a fost mântuit Gândul la adevăr a fost ghidul meu; Am urmat-o și nu m-am înșelat Toți cei care m-au văzut au fost uimiți? ca străin le-am părut Deci, după înțelesul acestor rânduri, cel răscumpărat, în virtutea îndreptățirii sale, sau a recunoașterii de către Dumnezeu ca drept, pe baza cunoștințelor sale, primește o nouă formă; el este, parcă, "renascut" și le apare altor oameni ca un străin Acesta pare a fi un gând foarte comun în gnosticism Într-adevăr, în Epistola către Efeseni ( , și urm ), care, din toate punctele de vedere, poartă o amprentă incontestabilă gnostică, citim aceste cuvinte: "Deci vă spun aceasta și vă conjur prin Domnul să faceți nu păgânii acționează în deșertăciunea gândurilor lor, întunecate de înțelepciune, (înstrăinați de viața lui Dumnezeu din cauza neștiinței lor, care, datorită împietririi inimii, le este inerentă, destinsă și dăruită luxului, creează tot felul de impurități în lăcomia lor Hristos nu te învață asta; ești prea mult despre el și ești învățat în el, așa cum este adevărul în Isus: astfel încât să dezbrânci pe bătrân după felul tău de viață anterior, irosindu-ți puterea în pofte seducătoare și să fii reînnoit în duhul tău gândiți-vă și îmbrăcați-vă cu omul nou, creat după Dumnezeu în dreptate și sfințenie a adevărului Prin urmare, respingeți minciunea și spuneți adevărul, fiecare aproapelui său, pentru că suntem legături legate între ele Dar omul nu este doar în general reînnoit și transformat prin cunoașterea adevărului; întrucât cunoașterea lui este una cu cunoașterea dumnezeiască, cu cuvântul răscumpărător, el este, parcă, transformat în Dumnezeu însuși, sau mai degrabă în fiul său, într-un răscumpărător divin, iar faptele acestuia din urmă sunt prezentate direct ca ale sale, faptele omului, *) Mier Iisus fiul lui Sir , La urma urmei, trăsătura esențială a vechiului cult mister este tocmai aceea că> experiențele interioare ale "propriului "eu" sunt interpretate în același timp cu experiențele salvatorului" și invers, și că acest "eu" și "Dumnezeu trece indistinct unul în celălalt Participantul la mister, parcă, "crește în perfecțiunea lui Dumnezeu" (așa traduce Gressman versetele de mai sus, de altfel) Se simte ca un zeu, chiar face lucrările unui răscumpărător cu el în duh (cf oda , v și urm , precum și oda ) : în raport cu ambele, cuvintele citate trebuie înțelese în mod egal ca cuvintele mântuitorului și ca cuvintele a celor răscumpărați Cel plin de Duh vorbește atât în numele, cât și în sensul lui Hristos și se numește "fiul lui Dumnezeu" Renăscut în duh, înălțat lui Dumnezeu, se simte uns și îl slăvește pe Atotputernicul în cercul îngerilor săi Astfel, după înțelesul pasajelor citate din Ode, răscumpărarea se realizează în practică prin cunoaștere, prin înțelegerea adevăratei naturi a zeității, a bunătății și a dragostei Celui Prea Înalt, într-un cuvânt, prin gnoză, și este întruchipat pentru credincios sub forma fiului divin și mântuitorului și prin acesta din urmă i se dezvăluie Prin jubilarea mântuirii dobândite, gândul la dobândit (cunoaștere, căreia numai participantul la mister îi datorează mântuirea , * Deci, cei care au o adevărată cunoaștere a lui Dumnezeu sau sunt călăuziți de adevăr primesc viață În același timp, Dumnezeu îi distruge pe toți cei care sunt fără curăție și care nu au adevăr (Oda , urm ) Privind Odele lui Solomon în ansamblu, vedem că ele nu conțin nimic care să depășească cercul de gândire al gnosticismului evreiesc, așa cum am descris-o în prezentarea anterioară Prin urmare, nu avem niciun motiv să trimitem "Odele" la creștinism în forma sa * (forma Noului Testament Autorul, "Od of Solomon" se află la trecerea de la iudaism la creștinism El nu este un evreu în sensul iudaismului obișnuit , ci un adept al religiei de mister "precreștine" iudaice Dar nu este un creștin, despre care s-ar putea susține că știa despre Isus istoric Este un evreu care vede în Hristos mântuitorul și dătătorul de viață , dar îl înțelege pe acesta din urmă destul de mitic, în sensul gnosticismului, ca fiind trimis în jos pe Cel Atotputernic pentru mântuirea * a oamenilor din pre-lume "fiul lui Dumnezeu", biruitorul iadului și al morții, pe măsură ce înțelepciunea și iubirea divină devin o persoană Hristos, după el, din a inspirat oamenilor cu cuvântul său ființa lui Dumnezeu, le-a adus adevărata cunoaștere, prin chemarea să-L urmeze a dat oamenilor viață veșnică și a făcut-o posibilă datorită faptului că o persoană în cunoașterea lui Hristos devine una cu Hristos, ca cuvânt sau cunoaștere devine divin, și prin aceasta - cu Dumnezeu însuși Dacă, totuși, autorul lui "Od" vorbește despre distrugere, moartea mântuitorului și exaltarea și glorificarea ulterioară a lui, atunci cuvintele sale nu înseamnă deloc Isus istoric, dar sunt în mod clar în legătură cu capitolul din Isaia, cu Înțelepciunea lui Solomon și cu Psalmul , precum și în concordanță cu ideea păgână de suferință, moarte și învierea zeilor-mântuitori ) În acest sens, Nagpask are perfectă dreptate când numește "individualismul religios" al autorului "Od Solomon" - "în libertatea sa de tot ce este mitic (?) și ritualic, în puritatea sa spirituală și relativă renunțare la religia națională " - "un precursor remarcabil al creștinismului" * ) "Știm de la Od", spune Hamack, "că conceptele de lumină, adevăr, viață, credință, iubire, speranță, cunoaștere și eternitate, predestinare și renaștere" (până la și inclusiv formulări care sunt considerate proprietatea lui "Ioan" sau tot apostolul Pavel și, prin urmare, par a fi descendenți din spiritul lui Hristos) se dovedesc a nu fi "creștini", ci deja precreștini (!)" ) Dar, în același timp, putem adăuga, extragem din ele și confirmarea că idei precum ideile de întrupare, umilire, răstignire, înviere și înălțare a Mântuitorului erau vii în iudaism și erau ideile centrale ale doctrinei religioase existente a mântuirii, cu totul în afară de soarta presupusului Isus istoric Într-adevăr, în aceasta trebuie să fim de acord necondiționat cu Nag-pas k'om că în aceste "Ode" nu există nici măcar un indiciu al lui Isus al meteorologilor ) Doar cu o interpretare foarte violentă și cu cea mai puternică prejudecată este posibil să se descopere în ele chiar și o ușoară referire la Isus al Evangheliilor, oarecum evidentă din referințele corespunzătoare din G unk e 'i "Cine vrea să învețe de la "Od" ceva pozitiv pentru istoria și legenda vieții mier de asemenea G unk e , op cit , și urm ) Citat cit , ) Acolo ) N a g p a s k, op cit , Iisuse, pentru apariția celor patru Evanghelii, - spune Frankenberg, - el, așadar, aude cum crește iarba "d) "Oricine își dă osteneala să se uite, va descoperi că Hristos sau logosul într-un suflet uman separat este înfățișat în chipul celui care suferă și, în concluzie, a omului drept înălțat din psalmii Vechiului Testament Între timp, "Hristos istoric", care, bineînțeles, a fost și el puternic afectat de influența acestei imagini, nu este vizibil nicăieri (a se citi: nicăieri!)" * ) "În același mod, dușmanii, care demoni sau sugestiile lor apar constant în Ode, sunt înfățișați pe tot parcursul Odelor în culorile dușmanilor cuvioșilor din Psalmi" ) Și, în același timp, Frankenberg cu o hotărâre rară / apără punctul de vedere că "Odele" sunt de origine pur creștină (evanghelică!), iar tendința de a considera anumite locuri "evreiești" se bazează pe o neînțelegere; mai mult, el respinge ca "necontând deloc" opinia celor care consideră întreaga colecție ca fiind evreiască, sau cel puțin iudeo-creștină ) "După părerea mea", spune el, "Oda se bazează pe ideologia savanților alexandrini; prin urmare, "Odele" sunt perfect de înțeles în caracteristicile lor principale; este la fel de puţină nevoie să ne inspirăm din păgânism şi misterele lui ca şi din iudaism" ) Se pierde din vedere doar faptul că însăși filosofia religioasă alexandriană a fost influențată de mistere; iar dacă Frankenberg cu atâta râvnă pasională susține originea pur creștină a "Odelor", atunci R e într-un cu h remarcă destul de corect, obiectându-i: "toate acestea nu ne spun de ce "Odele" ar putea fi incluse în canonul Vechiului Testament și citat ca profetic, nici de ce Hristosul istoric nu i se acordă nicio atenție (?) în ele" ) Ghicitoarea se rezolvă doar în ipoteza că "Odele" se referă la creștinism în adevărurile precreștine ale n-s omu (dacă pot spune așa) sau, în orice caz, la o tradiție independentă de sinoptic a creștinismului și că autorul lor a fost un reprezentant al gnosticismului evreiesc, care habar n-avea deloc despre Isus, așa cum îl descriu evangheliile pe gro După cum remarcă Harnack, "în aceste Ode" vorbește misticul care își vede "eu" răscumpărat prin revelație *) Frankenberg, Das Verstandnis der Oden Salgmoș , ) Citat cit , ) Acolo ) Citat cit , ) Citat cit , fi) Cit cit , viziune și cunoaștere (a lui Dumnezeu și a celui mai apropiat, bazat pe iubire, legătura cu el, întărit și înălțat la cele veșnice, dar care simte și sarcina: ceea ce a experimentat, să comunice, ca mesager al lui Dumnezeu, celorlalți și în general) pentru a le aduce revelații profetice Așadar, înaintea noastră este un profet, el este și un mistic!Evlavia lui și conștiința sa religioasă de sine urmează linia unora dintre psalmii de mai târziu și, totuși, o traversează semnificativ A Gunkcl îl numește pe poet "inspirat", odele sale sunt ""cântece inspirate, ode pneumatice" și îl imaginează drept conducătorul rugăciunilor și mentorul comunității sale, recitând aceste cântece, ca rugăciunile, înaintea celor care se roagă * ) Trebuie să ne imaginăm comunitatea însăși ca o uniune de cult iudeo-gnostică, iar membrii ei ca participanți la "misterul", care, în Hristos, a coborât din ceruri, răstignit pe cruce, au coborât în iad, au înviat și s-au înălțat, au onorat focalizarea rugăciunile lor şi garantul mântuirii ) Pe baza naturii lui Od, nu putem decât să găsim destul de înțeles entuziasmul și neliniștea nervoasă care au pus stăpânire pe cercurile teologice după descoperirea lor La urma urmei, acest "monument al unei forme de manifestare a misticismului și evlaviei evreiești care nici măcar nu era presupusă înainte" nu numai că îi obligă pe cercetători să-și reconsidere fundamental ideea anterioară despre ceea ce era posibil pe baza iudaismului; de asemenea, după cum se teme pe bună dreptate Nagpask, oferă prea mult material pentru a zgudui acceptabilitatea lui Isus istoric Căci dacă un anumit cerc de evrei evlavioși ar putea face mântuirea lor religioasă să depindă de credința în Hristosul lor, în a cărui imagine mitică găsim grupate toate trăsăturile esențiale pe care până acum credeam că este necesar să le asociem cu experiențele reale ale unei anumite personalități istorice , atunci cu ce drept mai poate considera istoria drept o garanție a adevărului acestei credințe? Dacă înainte și independent de martiriul presupusului Isus istoric, a existat un cult al mesia suferind, răstignit și înviat, atunci cum altfel se poate argumenta că suferința și moartea unui astfel de x) Citat cit , ) Citat cit , ) miercuri B o a şi d: Onze Evangelien en de oude Theosophie, LeyderT , - Isus a fost motivul apariției acestui cult? De ce apariția creștinismului să fie considerată de înțeles doar din asumarea istoricității morții pe cruce a unui Iisus, care se considera mesia, care a fost recunoscut ca atare de adepții săi? După cele spuse, eforturile conștiente ale teologiei de a apăra apartenența lui "Od lui Solomon" la ideologia evangheliei devin de înțeles prin asumarea reelaborării lor creștine și subliniind caracterul lor creștin cu atât mai clar, cu atât mai săracă și mai nefondată motivația disponibilă către teologi în favoarea unei asemenea presupuneri Deja în exemplul lui Frankenberg, putem observa deja că în aprecierea critică a Audelor există tendința de a le slăbi cât mai temeinic valoarea și de a le nega orice semnificație estetică, religioasă sau istorică; și asta după ce inițial nu au cunoscut măsura în bucurie entuziastă despre descoperirea acestui monument, o formă particulară de exprimare a evlaviei evreiești Cu atât mai accentuat, o evaluare imparțială a Od-ului trebuie să insiste că nicio dovadă nu a fost încă prezentată nici în favoarea unei origini creștine, nici în favoarea unei revizuiri a Od-ului lui Solomon (presupunând corectitudinea traducerii lor) și că facem nu există absolut niciun motiv să atribuim Odele unei ideologii creștine bazate pe evanghelii, mai ales că restul mărturiilor care au ajuns la noi despre istoricitatea lui Isus sunt din ce în ce mai evident de nesuportat cu o nouă revizuire a lor in aceasta directie V CREŞTINISMUL Peacockism Gnosticismul evreiesc s-a bazat, așa cum am spus deja, pe o combinație a apocalipticului, a așteptării sale la sfârșitul apropiat al lumii și a stăpânirii lui Mesia coborând din cer cu credință în mântuitorul divin muribund și care învie al misterelor păgâne, prototip, care a fost găsit în copilul suferind și înălțat al lui Dumnezeu Isaia, și moartea care, în consecință, a fost înțeleasă ca o jertfă ispășitoare pentru răscumpărarea omenirii În același timp, unii și-au imaginat un act răscumpărător împărțit între două personalități diferite, Hristos și Isus, dintre care (cel din urmă, de îndată ce un om, a suferit moartea pe cruce, în timp ce primul, ca ființă cerească trimisă de Dumnezeu, a călcat în picioare puterea demonilor și a morții și în fața Iisus l-a trezit pe vestitorul și desăvârșitorul mântuirii pe care a dăruit-o, în timp ce alții au îmbinat ambele personalități, distincte în sine, într-o singură persoană a "Dumnezeu-om" Hristos Isus sau Isus Hristos, și cu privire la întrebarea cum se realizează răscumpărarea, ei și-au imaginat că o persoană prin unirea cu Hristos, ca conducător al vieții, este smulsă de sub puterea morții și devine un participant la viața veșnică în lumea cealaltă nepământeană În consecință, pentru o persoană totul se rezumă la realizarea unirii cu Hristos, iar aceasta se întâmplă, după gnostici, prin cunoașterea actului său mântuitor, cunoaștere care este condiționată, la rândul ei, de intrarea în secta lui Hristos sau Iisus, inițiere în misterele sale și percepția asupra sacramentelor comunicate de acesta Aici avem în fața noastră totalitatea tuturor semnelor care alcătuiesc esența păunului și zma La fel ca în apocalipticul evreiesc, sau chiar în toate căutările religioase ale acelei epoci, la fel în cele care au ajuns până la noi "Epistolele" atribuite Apostolului Pavel ne prezintă, drept premise esențiale, teama de anihilarea personală și dorința de a se elibera de granițele existenței finite "Sufletul lui Pavel este plin de o dorință tremurătoare de viață; ea tremură de groază înainte de moarte În credința, speranța și frica lui, totul se învârte în jurul unui singur centru: în jurul desființării morții și acordarea vieții veșnice Religia lui este voința de a trăi " ) Carne și păcat În același timp, "viața" pentru care se străduiește Pavel trebuie înțeleasă într-un sens complet firesc "Viața, ca fiind vie, ca desemnare abstractă a faptului existenței fizice, indiferent de substanța cu care este asociat acest fapt, această viață în indestructibilitatea ei, viața veșnică în sensul literal este pentru el cel mai înalt bine Este de la sine înțeles că este dotată cu toate atributele care i se par de dorit și eliberată de rău Dar faptul indestructibilității sale, proprietatea sa inerentă a eternității este încă de cea mai mare valoare pentru el Pe de altă parte, fragilitatea, moartea, ca distrugere fizică, este în ochii lui cel mai înalt rău Nicio formă de existență, chiar și o viață plină de dezastre, nu inspiră în gândurile sale o asemenea groază ca inexistența Frica de inexistență, de anihilare pătrunde în toată gândirea lui Această frică îi apare ca un munte greu, zdrobind tot ce este pământesc Slăbiciunea este sclavie, rușine, dezonoare "* ) "Mântuirea" la care aspiră este / eliberarea de judecata finală aproape și dobândirea fericirii veșnice Sensul întregii sale învățături se reduce doar la descoperirea condițiilor în care acest lucru devine posibil în acest sens, "eshatologia", ideea "sfârșitului lucrurilor", formează cu adevărat, așa cum subliniază Schweitzer după Ka-bîsch 'eM, baza și centrul de greutate al oricărei păunism, iar acesta din urmă rămâne inevitabil de neînțeles fără să înțeleagă faptul că apostolului, indiferent ce a spus, i-a fost întotdeauna prezentat un singur gând: cum să salvezi o persoană de la distrugerea care il ameninta? ) A b Schweitzer, Geschichte der Paulinischen Forschung, ) To abisch, Die Eschatologîe d Paulus in ihren Zusammenhăngen mit d Geșsammtbe riff d Paulinism, , urm ; cp - Acesta este punctul de plecare al studiului nostru asupra ideologiei pauliniene Procedând astfel, ne limităm pentru moment la studiul Epistolei către Romani și al ambelor Epistole către Corinteni, din motive care vor fi discutate mai detaliat mai jos Ce povară grea întrebarea pe care tocmai am citat-o revenea tocmai asupra conștiinței religioase evreiești, am aflat în prezentarea anterioară Fiecare posibilitate de mântuire, fiecare mântuire religioasă, conform religiei legaliste iudaice, depindea de neprihănirea individului, adică de din împlinirea constantă a poruncilor date de Dumnezeu lui Moise, precum și explicații și completări la acestea ale tradiției rabinice Din acest motiv, fariseii și-au petrecut toată viața în cea mai meschină respectare a preceptelor legii Dar o evaluare imparțială a realității, precum și puterea păcatului în lume, nu putea decât să trezească doar îndoieli cu privire la posibilitatea unei neprihăniri legaliste complete Cu toate acestea, însă, a fost considerat un fapt că Dumnezeu a legat dobândirea binecuvântării cu împlinirea poruncilor Sale Cum poate omul, cum poate natura lui imperfectă să obțină viață și fericire? Cum este posibilă răscumpărarea omului păcătos? Este de neconceput să răspundem la această întrebare fără a înțelege cauzele imperfecțiunii umane Starea păcătoasă a lumii nu poate fi înrădăcinată în proprietățile acestei lumi ca atare Inițial, lumea a ieșit curată din mâinile creatorului Dacă ei spun că natura trupească a unei persoane este cauza păcătoșeniei sale, adică încălcarea sa a poruncilor divine, atunci, deși posibilitatea păcatului se datorează cărnii, deoarece trupul și poftele sale formează un cârlig și, cum ar fi, un mijloc pentru păcat în exercitarea dominației asupra unei persoane, cu toate acestea, nu este nevoie ca o persoană să păcătuiască: trupul, ca atare, nu este rău (Rom , ; , ) Ea ajunge la păcatul adevărat numai atunci când o persoană se predă trupului său, îi pasă de poftele ei și își prezintă mădularele păcatului ca arme ale nelegiuirii, în loc să se trădeze lui Dumnezeu și să facă din membrii săi arme ale dreptății (Rom , / , ; , ) Și acel om, pe baza naturii sale trupești, este înclinat spre păcat, Adam este vinovat Prin neascultarea lui de Dumnezeu, el a introdus păcatul în lume, în același timp a adus moartea oamenilor și, ca strămoș al întregii omeniri, prin căderea sa, o dată pentru totdeauna prestabilită acțiune corupătoare", a pătruns, infectând tot ce este o singură materie / soarta urmașilor lui, susceptibilitatea lui la păcat și la moarte (Rom , , ; I Cor , ) Cum ar putea un om să influențeze într-un mod atât de fatal, despre acest lucru Pavel nu vorbește mai detaliat Trebuie să te mulțumești cu afirmația că, din cauza căderii doamnei, păcatul este "ca o otravă fizică care poartă / mortală, / prin si mortificator, • cu Adam ) Aparent, lui Pavel i s-a prezentat chipul diavolului, care a aranjat căderea primului om și prin aceasta a subjugat lumea puterii sale; deci putea gândi în legătură cu Pseudo-Solomon, care spune că Dumnezeu / moartea nu a creat și nu se bucură de moartea celor vii, > ci dimpotrivă - a intenționat ca totul să fie, inclusiv omul la existența neîntreruptă, ci moartea pătrunsă în invidia diavolului lumea este de acum îndurată de toți cei ce sunt ai diavolului (Înțelepciunea , , și urm , și urm ) Este foarte probabil ca, în același timp, Pavel și-a imaginat-o pe Eva ca pe o legătură de mediere importantă între Adam eliberat de păcat și Satana insuflarea păcatului La urma urmei, conform ideii rabinice, Satana sub formă de șarpe / a sedus-o pe Eva și a intrat în relații sexuale cu ea, așa cum, apropo, Epifanie * ) și așa cum însuși Pavel sugerează acest lucru într-un loc din al doilea Epistola către Corinteni ( , urm ), înțelegând seducția Evei ca un păcat de desfrânare sexuală ) Astfel, prin Cădere, substanța care se opune lui Dumnezeu, care este în materie și o descompune, a trecut în Eva, prin ea în Adam și prin el în întreaga lume / Cu ea, ca să zic așa, însuși diavolul și-a semănat sămânța în rogojină d) K a b i s c h, op cit , ) Naeg XI, Dgsh , ) miercuri Everling, Die Paulinische Angelogie und Dămonologie, , și urm Manifestările astrale stau, de asemenea, la baza acestei idei că Eva este sedusă de șarpe și a curviei ei cu Satana Eva este, după cum au descoperit D și p uis, constelația Fecioarei Când coboară sub orizont, șarpele de toamnă îl urmează, în timp ce Bootes, reprezentantul astral al lui Adam, rămâne mult timp deasupra orizontului și dispare abia la miezul nopții Toate cele trei constelații numite sunt situate pe ramura de toamnă a Căii Lactee, a cărei ridicare dimineața înseamnă momentul în care natura își dă fructele coapte și care separă regiunea de vară a cerului de iarnă, motiv pentru care în legenda paradisului apare ca "pomul cunoașterii binelui și a răului " Dar acum începe sezonul întunecat, rău, de iarnă Acesta este momentul în care fecioara și șarpele coboară seara cu soarele sub orizont, în timp ce soțul Evei rămâne deasupra orizontului De aici s-ar fi putut forma ideea că desfrânarea Evei cu șarpele a provocat deteriorarea lumii, adică, de fapt, trecerea de la vară la iarnă (vezi "Der Sternhimmel", pl IV și V) componenta reală a omului; și de ce, prin căderea primului om, toți urmașii lui au căzut sub puterea păcatului și în același timp și a morții, devine clar dacă luăm în considerare (ținând cont că moartea și diavolul sunt doar două diferite forme, două înțelegeri sau moduri de acțiune diferite ale aceluiași principiu care se opune lui Dumnezeu) Această viziune asupra originii păcatului și a morții nu este specific lui Pavel, ci aparține întregului iudaism de mai târziu și, mai ales, o găsim și în Apocalipticul evreiesc "O, Adam, ce ai făcut! (Când ai păcătuit, căderea ta s-a reflectat nu numai asupra ta, ci și asupra noastră, urmașii tăi!" * ) - spune Ezra , Deci, conform concepției exprimate aici, adevărata cauză a păcatului trebuie căutată în voința omului, adică în înclinațiile sale, care, numai în virtutea legăturii lor cu carnea, sunt de natură senzuală și, prin urmare, conduc a pacatui Carnea, prin urmare, este numai indirect păcătoasă; omul, dimpotrivă, este capabil să suprime înclinațiile rele și numai ca urmare a căderii lui Adam puterea păcatului prevalează în om z Totuși, aceasta este doar una dintre ideile lui Pavel despre relația dintre păcat și odată cu moartea, cu trupul > Alături de aceasta, găsim la Pavel concepția că carnea, ca atare, formează direct principiul și localizarea păcatului și, prin urmare, omul, în virtutea naturii sale trupești, nici măcar nu poate păcătui Asemenea trupului, omul este dat păcatului (Romani : ) Nimic bun nu trăiește în trupul lui (Romani : ) Drept urmare, omul, contrar celei mai bune intenții a sa, nu este în stare să facă binele pe care și-l dorește, ci este forțat să facă răul pe care nu-l dorește Cu o forță irezistibilă, păcatul îl obligă să facă exact ceea ce refuză să facă cu mintea lui Mai mult decât atât: înlănțuit de trup, o persoană este prea puțin stăpână pe manifestările voinței sale și, poate, se poate spune că nu el își face acțiunile, ci păcatul, care îl stăpânește și acționează în el ca un demonic personificat forță, ținându-l - mai precis, așa-zisa lui "omul interior" (Rom : ) - captiv în trupul său, ca în închisoare, și supunându-l legii păcatului (Rom : , - ) Chiar dacă o persoană ar fi vrut să se supună *) Mier Kabisch, op cit , - etc ) miercuri de asemenea Apoc Baruh , ; , ; , • să se supună legii lui Dumnezeu, dar el nu ar fi putut-o face (Rom , ) Viața în trup este îndepărtarea de Dumnezeu ( Cor , ) Carnea se duce la dușmănie cu Dumnezeu și prin aceasta la moarte Oricine trăiește în trup nu poate, așadar, să placă lui Dumnezeu (Romani : ; : - ) Și disperat apostolul strigă: "Sunt un sărac! Ce mă va izbăvi de acest* trup de moarte?" (Romani : ) Această noțiune despre natura inevitabil păcătoasă a cărnii este în concordanță cu gândirea elenistică, cu echivalarea ei între materialitate și păcat, prin analogie cu modul în care înțelegerea relației dintre cei doi pe care am schițat-o mai devreme este în concordanță cu noțiunile de teologie rabinică și apocalipticism evreiesc Primul îl găsim deja în misterele orfice; îl întâlnim la Platon, şi va fi împărţit, între altele, tot de Philonomtes) şi Seneca * ) Se bazează pe dualismul lumii și Dumnezeu, ființă materială și spirituală, pe care l-am găsit caracteristic și pentru gnosticism Ea neagă orice comuniune interioară a zeului spiritual cu lumea materială sau trupească Ea susține că Dumnezeu, dimpotrivă, lasă această lume în voia soartei sale Mai mult decât atât, conform acestei idei, ne putem îndoi chiar dacă Dumnezeu a creat lumea materială Căci aceasta din urmă nu este lumea lui Dumnezeu; el este supus spiritelor ostile sau demonilor (Rom : ) Diavolul este zeul acestei lumi Gnostic" x) Marea Britanie op Mier Schweitzer, Geschichte der Paul Forschung", Pavel ca gnostic Într-adevăr, epistolele lui Pavel ne introduc în aceeași atmosferă de cult gnostic pe care am simțit-o în pildele lui Solomon Respirăm în același aer al vechii religii mistice cu corespondența ei dintre sfera cerească și cea mondială, cu împletirea ei de fenomene astrale și pământești, în principal în zona ritualurilor de cult; aici, ca și acolo, avem de-a face cu o comunitate religioasă, toate eforturile care vizează stăpânirea misterului, dobândite prin revelația divină, înțelepciunea și adâncirea mistică în spiritul divinității, scăpa de frica de sfârșitul apropiat al lumea si alatura-te vietii vesnice intr-o lume mai buna O componentă esențială a acestei înțelepciuni misterioase sau cunoaștere perfectă este aici, ca, de exemplu, cu terapeuții și eseurile, pătrunderea în sensul ascuns al scrierii sacre Împreună cu Philo, Pavel este convins că Sf Scriptura conține o revelație misterioasă, a cărei înțelegere presupune un anumit grad de "perfecțiune", așa cum subliniază cu mândrie Pavel însuși, și el consideră că spiritul este sursa acestei abilități De aici utilizarea repetată a alegoriilor și explicația simbolică a Sf scrierile lui Pavel: îi slujesc lui, ca și lui Filon, pentru a dezvălui sensul ascuns al Vechiului Testament și a-l înfățișa pe Sf Scriptura ca un fel de "evanghelie secretă" în care cel care este capabil să "îmbrățișeze spiritualul cu spiritualul" ( Cor : ) va găsi indicații și preziceri cu privire la adevărata răscumpărare care va fi realizată prin Hristos Prin urmare, oricât de hotărât ar respinge Pavel Vechiul Testament și legea ca mijloc de mântuire, ele rămân totuși pentru el punctul de plecare și fundamentul lanțului general al dovezilor sale; Mai mult, pentru toată ostilitatea lui față de Sf acesta din urmă, totuși, îi apare ca o revelație a lui Dumnezeu și o sursă cu autoritate pe care se întemeiază statornicia credinței sale, din care împrumută arme pentru a lupta împotriva legii și din care trage bazele propriei sale noi învățături d) Astfel, Vechiul Testament joacă în comunitatea gnostică a lui Pavel exact același rol ca și scrierile imaginare ale lui Zarathustra, Zostrian, Orfeu, Pitagora etc , jucate în alte secte străvechi de mister, Oh miercuri V o m e g, în k op , sl, care au fost folosite mai ales pe scară largă de către gnostici ') care le-au lăudat ca revelaţii secrete ale persoanelor indicate şi s-au bazat pe ele 'în învăţăturile lor Și la fel ca în alte comunități de cult, la fel și cu Pavel, frații credincioși sunt împărțiți în "adulti" (telpioi) și "minori" (pe-roi) Aceștia din urmă sunt clasați printre "carnali"; ei nu sunt încă în stare să înțeleagă sensul învățăturii secrete și să se familiarizeze cu ea treptat, ca niște copii care la început sunt hrăniți cu lapte, și nu cu hrană solidă ( Cor , și urm ) * ) "Noi predicăm înțelepciunea printre cei desăvârșiți", spune Pavel ( Cor : ), făcând aluzie la categoriile superioare de inițiați, care, după cum știm, constituiau o clasă specială în comunitățile gnostice Asemenea conducătorului unei astfel de comunități, Pavel se numește "ispravnicul tainelor lui Dumnezeu" ( Cor : ) Și așa cum în sectele misterelor misticul se considera "părintele" spiritual al noilor veniți, tot așa Pavel spune despre sine că prin Evanghelie i-a "născut" pe ai săi în Hristos ( Cor : ) și li se adresează ca "copiilor" lor ( Cor : ; Cor : ) El face aceasta pentru că prin "înștiințarea" lui le-a insuflat un spirit, adică o conștiință a comuniunii lor cu Hristos și, în consecință, cu Dumnezeu Duhul lui Dumnezeu se unește cu spiritul lor și îi face "copii" sau "fii" ai lui Dumnezeu Astfel ei devin "frați" ai lui Hristos, "numai întâiul născut dintre ei" și "comoștenitori" ai slavei Sale Ei înșiși se mai numesc "frați", se consideră "sfinți", "chemați", "alesi", "iubiți" ai Domnului (Rom ; , ; ; , ; Cor ) ; , ; , etc ) și "slujitori ai noului legământ", "legământul duhului", al cărui scop este de a birui, cu ajutorul spiritului, trupul și demonii trăind în ea și, prin aceasta, câștigă viața veșnică (Romani : ; Corinteni : și sf ) Și așa cum apostolul își vede propria chemare într-o luptă constantă cu păcatul, într-o campanie împotriva lui Satana ( Cor ; Cor Mithras, cu părerile sale de soldat, cheamă pe cont propriu să îmbrace armele luminii pentru a se opune *) Mier A D e ws, "Plotin und der Untergang der antiken Weltan-schauung , și urm ) Expresia "minor" în raport cu categoriile inferioare de gnostici care mănâncă lapte se regăsește și la Filon (De agrig M I, ], R I, ) și este împrumutată, se pare, din lexicul general al cisternului secte, s-a așezat în întuneric și, în conformitate cu aceasta, el consideră comunitatea religioasă subordonată lui ca un fel de tabără militară, întors împotriva duhurilor rele și condusă de Hristos, ca conducător și comandant suprem (Rom , ) Soluția la problema păunilor Ce explică prezența a două puncte de vedere complet opuse ale păunismului - iudaico-juridic și elenistic-etic sau, mai degrabă, mistic? Că această opoziție există este fără îndoială Între timp, cei mai mulți savanți încearcă să o elimine fie prin înmuierea posibilă a acestei idei ), fie - acolo unde iese cu o acuratețe deosebită - subliniind contrastul psihologic dintre trecutul rabinic al lui Pavel și noua sa constituție spirituală după "conversie"; cel mai adesea, ambele metode sunt combinate între ele Astfel, experiențele personale ale lui Pavel descrise în Epistola către Galateni și în Faptele Apostolilor sunt luate ca bază a acestei explicații, iar ambele puncte de vedere sunt considerate expresii a două perioade diferite ale vieții spirituale a apostolului Trecând sub influența "viziunii de sub Damasc", din punctul său de vedere original evreiesc la o interpretare scolastică a morții lui Hristos și la recunoașterea spiritului lui Hristos ca adevărată bază a răscumpărării, Pavel, totuși, se presupune că nu a scăpat complet de trecutul său rabinic, cu interpretarea sa legală a reconcilierii și justificării, și, prin urmare, nu a putut respinge complet legea iudaică, deși mai târziu l-a considerat pe Isus ca fiind sfârșitul legii De aici se concluzionează că întreaga teozofie paulină trebuie considerată din punct de vedere psihologic, trebuie să fi făcut, așa cum Holsten * ), Pfleiderer ) și Holtzmann, pentru a o deduce ca creație pur individuală, din particularitățile experiențelor religioase ale lui Pavel și caută o explicație pentru contradicțiile și inconsecvențele din viața lui; în același timp, elementele "mistico-etice" ale viziunii asupra lumii a lui Pavlov sunt considerate ca fiind reale și fereastra lui H De exemplu, Joh W eissî Das Urchristentum", ) "Das Evangelium des Paulus" I, ; II, Cp de asemenea lucrarea sa "Zum Evangelium des Paulus und des Petrus" ' ) "Der Paulimismus", ed a II-a ; "Das Urchristentum", I, ) "Lehrbuch der neutestamentl Theologie* , II, £ convingerile native, în timp ce cele "legale" - ca o rămășiță moartă a punctului său de vedere rabinic inițial Cu toate acestea, teoria ispășirii din epistolele lui Pavel nu dă deloc impresia că se bazează exclusiv pe generalizarea și obiectivarea experiențelor sale pur personale "Cel mai caracteristic și de neînțeles lucru despre păunism este că creatorul său nu pare să arate nici cea mai mică intenție de a descrie experiențele personale ca pe ceva ce trebuie experimentat din nou; dimpotrivă, ne pune în fața un sistem care se bazează direct pe fapte, pe date obiective, care pot fi verificate printr-o cunoaștere superioară, dar totuși un fel de logică, din care decurge gnoza În ceea ce privește evaluarea epistemologică a "experienței" susținută de teologii moderni care încearcă să rezolve toate socotările cu gândirea și filozofia, o astfel de evaluare a fost străină nu numai de o personalitate atât de obiectivă precum Pavel, ci și de întreaga concepție a lumii antice" x) Ca creație strict individuală, ca interpretare și concretizare pur logică a experiențelor personale, învățătura extrem de confuză a lui Pavel, așa cum subliniază pe bună dreptate Holtzman, ar fi trebuit să se dovedească cu totul de neînțeles pentru contemporanii apostolului înșiși Din punctul de vedere de mai sus, Pavel ar fi de neînțeles pentru noi fie ca misionar care caută o recunoaștere largă a ideilor sale vagi și grele și cere ascultătorilor săi să experimenteze direct ceea ce el însuși a experimentat anterior, fie ca psiholog care le reproșează adepților săi că că credința lor lasă mult de dorit și că nu au absolut nicio capacitate de gândire abstractă Gânduri atât de extraordinare și, în plus, atât de instabile, nedefinite și contradictorii, încât până și cei mai perspicace și mai luminați cercetători ai timpului nostru nu se încurcă în zadar asupra lor și încă nu pot ajunge la o înțelegere unanimă a învățăturilor lui Pavel - astfel de gânduri nu pot fi în niciun caz să fie asimilat de contemporanii lui Pavel și de adepții săi, care, probabil, aparțineau celor mai diverse pături ale populației; cu atât mai mult, aceste gânduri nu puteau deveni conținutul conștiinței lor de sine religioase entuziaste, nu puteau duce la întemeierea !) S cu hw e i tz e g, uk cit , și la respingerea victorioasă a tuturor atacurilor asupra lor atât din afară, cât și din interior Toate acestea ar fi de înțeles numai dacă nu numai predicarea lui Pavel, căreia îi datorează succesul, ar fi de fapt mult mai primitivă decât epistolele sale, ci însuși temeiul ei ar fi pregătit într-o dispoziție și o manieră generală, gândurile contemporanilor săi, adică , dacă ideile principale ale învățăturilor lui Pavlov se încadrează în schema vederilor similare care existau deja Această schemă ne este cunoscută din învățăturile misterelor elenistice și evreiești Am vorbit deja despre legătura ei cu doctrina păgână a unui zeu-mântuitor muribund și care învie, precum și cu apocalipticul evreu Am găsit-o în gnoza lui Iustin și pildele lui Solomon, care ne-au deschis astfel de posibilități religioase în iudaism, despre care nu aveam nici cea mai mică idee până acum În consecință, Pavel nu și-a bazat învățătura pe premise pur subiective, nici pe o singură experiență personală; el a propovăduit doctrina mântuirii, care provenea dintr-un anumit grup de gnostici evrei, dând acestei doctrine, desigur, o oarecare colorare și ascuțire subiectivă Putem afirma că această învățătură își are rădăcinile în acea religie generală de mister gnostic care, în ultimele secole î Hr , a migrat din Orient către țările de coastă ale Mării Mediterane și a presupus, atât în rândul evreilor, cât și între alte popoare, formarea de secte și comunități de cult religios Și, poate, singurul merit personal al apostolului constă în faptul că credința secretă a uneia dintre aceste secte, care a luat naștere probabil în Antiohia, dacă nu în Tars, orașul natal al lui Pavel, a făcut-o publică și a pus-o la dispoziția în principal pentru populația păgână Este de la sine înțeles că, în ceea ce privește legea iudaică, Pavel trebuie să fi luat o poziție mai independentă decât alți membri ai sectei menționate, care au aderat mai ferm la cel puțin unele dintre cerințele de bază ale ritualului, în special circumcizia Aceasta a fost consecința inevitabilă a predicării lui Pavel atât către evrei, cât și către neamuri deopotrivă În această privință, așa cum indică epistolele sale și Faptele Apostolilor, el a avut în mod repetat conflicte cu membrii sectei credincioși legii, al cărei centru se afla în Ierusalim Pe de altă parte, dacă Pavel ar fi de fapt singurul creator al doctrinei care i-a fost atribuită, ar fi complet de neînțeles de ce așa-numiții apostoli principali ai Ierusalimului, după tot ce știau ei despre activitățile lui Pavel, nu numai că nu i-a reproșat niciodată nici pentru principalele prevederi ale învățăturii sale în forma lor care a ajuns până la noi, nici pentru particularitatea lui (viziunea lui despre moartea lui Hristos, sau pentru acele concluzii teoretice și practice care el a tras din aceasta, dar, dimpotrivă, aparent l-a sprijinit în tăcere Și atunci, dacă învățătura lui Pavel i se părea iudaismului ceva neobișnuit de nou și de nemaiauzit, atunci urme ale ei ar trebui păstrate în surse Între timp, ei nu sunt la vedere În ceea ce privește principalele prevederi ale teoriei ispășirii dintre Pavel și "apostolii cei mai de seamă" nu există dezacorduri "Datele documentare cuprinse în epistole ne permit să afirmăm cu certitudine că a fost pusă doar atitudinea lui față de lege la suprafaţa lui Pavel, dar altfel învăţătura lui nu a ridicat nicio obiecţie Creştinismul primitiv din Ierusalim l-a acuzat că a interzis anumite lucruri comunităţilor sale, dar nu a văzut nimic nou sau original în gândurile sale chiar să-i reproşeze "păgânizarea" Evangheliei x) Cu toate acestea, în realitate, încă mai găsim în Evanghelia lui Pavel elemente - și, în plus, foarte semnificative - care mărturisesc în mod irefutat influențe "păgâne" și propun o teorie a mântuirii, care, cu concluzia ei că Hristos este sfârșitul legea, este complet divorțată de pământul evreiesc Și aceasta poate servi drept dovadă că conținutul actual al epistolelor pauline nu ar fi putut fi subiectul predicării apostolului Pavel Atunci se pune întrebarea dacă putem lua în considerare chiar așa-numitul Epistolele lui Pavel sunt expresia gândurilor sale sau ar trebui, împreună cu teologia olandeză radicală, să considere toate scrierile pauline ca fiind false Un lucru este cert: dacă nu considerăm că este posibil să decidem asupra ultimei dintre aceste concluzii, atunci trebuie măcar să scoatem din scrierile lui Pavel un anumit grup de gânduri care nu i-ar putea aparține, așa cum caracterizează Faptele Apostolilor l Felter (Volter) spune pe bună dreptate: "Înțelegerea și interpretarea predominantă a literaturii și teologiei pauline este insuportabilă și inacceptabilă în viitor" * ) Pavel, care, fiind așa cum îl înfățișează teologia germană, urmărește doi iepuri, care, în timp ce predică Evanghelia, este în același timp S cu hw e itz e g, uk cit , ) În k op , V El propune două puncte de vedere complet incompatibile, trece neobosit de la unul la altul, își bazează dovezile pe ambele simultan d) și, în același timp, nu observă nicio contradicție între ele - un astfel de predicator nu poate fi considerat o persoană de înțeles psihologic "În întreaga istorie a gândirii religioase, ar fi imposibil de găsit un paralelism analog al a două viziuni diferite asupra lumii (să adăugăm: în mintea unei persoane)" * ) În ceea ce privește ipoteza a două etape diferite ale vieții spirituale a lui Pavel, și aceasta trebuie respinsă, căci Pavel nu putea fi atât de naiv încât să apere ambele puncte de vedere în același timp și, cu egală insistență, să-l considere pe unul și pe celălalt drept "Evanghelia" lui Hristos Și dacă cercetătorii încearcă să ne asigure că sunt bine versați în concepțiile dualiste ale lui Pavel, acest Ianus cu două fețe și că inconsecvența opiniilor sale se datorează experiențelor personale sau "originalității" înfățișării spirituale a apostolului , apoi, făcând astfel, ei încurcă și mai mult problema păunismului, pentru că involuntar există îndoiala dacă această persoană "particulară" ar fi putut avea un succes atât de uriaș în a predica o doctrină atât de complicată, și nu numai în rândul evreilor, ci și în rândul evreilor grecii, care erau obișnuiți să gândească logic și cu siguranță nu erau atât de proști încât să nu observe inconsecvența lui Pavel ' idei de stânga Într-adevăr, toate expunerile de teologie paulină care au apărut până în prezent, în măsura în care se străduiesc la transmiterea cât mai completă a punctelor de vedere ale apostolului și se abțin de la netezirea deliberată a contradicțiilor cuprinse în învățătura lui, sunt pozitiv de neînțeles ) Paralelismul și împletirea unor prevederi care se exclud reciproc, care fie sunt complet ignorate de autori, fie doar pentru că aparențele sunt aduse în legătură prin motivații psihologice vagi, nu pot oferi o imagine clară a păunismului; și toate cuvintele pompoase atât de îndrăgite în acest domeniu despre cele "două suflete" găsite în pieptul lui Pavel, despre "personalitatea sa care posedă putere spirituală", care, se presupune, este capabilă să unească chiar și pe cele mai multe Ch Schweitzer, Marea Britanie cit , ) Schweitzer, Marea Britanie, op , p ) Să subliniem, de exemplu, excelenta expunere a păunismului a lui Pfleiderer în primul volum al operei sale "Urchristentum" în felul său și să ne întrebăm dacă o astfel de învățătură confuză și ornamentată ar putea fi viziunea asupra lumii a unei persoane care, parcă cu ajutorul acestei învățături, a învins iudaismul și a predeterminat toată dezvoltarea ulterioară a creștinismului contradicții ascuțite, apoi accent persistent asupra faptului că Pavel nu a fost un filosof, ci un geniu religios, "un om cu toate contradicțiile sale" etc - toate acestea nu ne pot face să renunțăm la convingerea că psihologia propusă aici nu este așa multe provin de la Pavel însuși, la fel de mult ca și de la interpreții de mai târziu care nu s-au putut descurca fără rabinul Paul pentru că întruchipa imaginea tradițională a apostolului și care au vrut să-l păstreze pe misticul Pavel pentru că, pe bună dreptate, îl considerau o personalitate mai semnificativă și promițătoare din punct de vedere religios decât rabinul Paul Dacă "Istoria păunismului" ("Die Geschichte der Paulinischen borschung") a lui Schweitzer are un anumit merit în interpretarea păunismului, este tocmai pentru că a zdruncinat fundamental metoda "psihologizării și modernizării enervante" a viziunii asupra lumii a lui Pavlov, care și-a găsit cea mai mare parte expresie izbitoare în lucrările lui Wernle ( Wernle, "Die Anfange unserer Religion", ) și Weinel (Weinel, "Paulus" ), și a dovedit imposibilitatea asimilării corecte a gândurilor apostolului și înțelegerea personalității sale din aceasta punct de vedere ) Am spus deja că unele dintre gândurile conținute în epistolele lui Pavel ar trebui să fie evidențiate ca ne aparținând apostolului, deoarece acest lucru ne-ar permite să stabilim miezul ideilor adevărate ale lui Pavel Se pune întrebarea dacă această metodă nu trebuie aplicată celor două puncte de vedere opuse găsite de noi în epistolele pauline și doar unul dintre ele ar trebui recunoscut ca doctrina lui Pavel istoric Acesta din urmă trebuie, desigur, să fi fost mult mai simplu, mai clar și mai iudaic decât ceea ce se pretinde acum drept învățătura lui Pavel; numai în această condiție putea fi înțeles de către adepții lui Pavel, printre care elementul evreiesc a jucat încă un rol foarte semnificativ Dar atunci nu putem vorbi decât despre punctul de vedere "legal", care, după cum am explicat deja, este relativ strâns legat de iudaism și, datorită caracterului său psihologic mai simplu și mai clar exprimat, diferă semnificativ de viziunea mistică a lui Pavel asupra lumii Cu alte cuvinte, epistolele apostolului pe care le-am avut în vedere până acum, și anume Epistola către Romani și ambele Epistole către Corinteni, sau după *) De remarcat că până și Bousset, în "Kyrios Christos", , s-a opus "explicațiilor psihologice" ale lui Paul sunt false sau conțin un nucleu adevărat, acesta din urmă conține însă doar acele gânduri ale lui Pavel, care, bazându-se în principiu pe legea lui Moise, ca lege morală, precum și rituală, pun justificarea prin credința în moartea mântuitoare ca baza pentru posibilitatea de salvare a mântuirii și a vedea împăcarea dintre om și Dumnezeu în moștenirea spirituală a lui Hristos în gânduri și fapte Aceasta este soluția problemei păunismului, propusă de Volter și fundamentată în detaliu de acesta printr-o critică atentă a textului mesajelor În același timp, este și temeinic susținută de considerații filologice sau literare Căci, în timp ce punctul de vedere opus dă impresia unei inserții străine și ulterioare în textul original al epistolelor pauline, ceea ce rămâne după deschiderea cusăturilor parțial doar ușor mascate și după îndepărtarea a tot ceea ce este rezultatul neîndoielnic al unei revizuirea ulterioară a epistolelor este, după cum s-a spus, un sistem unic, armonios, monolitic, pe care nu avem absolut niciun motiv să-l contestăm cu istoricul Pavel, așa cum este descris de Faptele Apostolilor Faptul că numai acest sistem "legal" poate fi atribuit lui Pavel istoric rezultă din faptul că misticul Pavel, care se afla sub influența elenistică, era, fără îndoială, familiarizat cu Apocalipsa lui Ezra Dar acesta din urmă a fost scris abia după distrugerea Ierusalimului, în anul d Hr , în timp ce epistolele pauline se spune că au fost compuse în anii ai secolului I d Hr ; în special romani în sau , primii corinteni în sau și al doilea în Pavel în Epistole și în Faptele Apostolilor Dacă recunoaștem corectitudinea fundamentală a punctului de vedere apărat aici, atunci se rezolvă una dintre cele mai dificile ghicitori puse cercetătorilor de noul testament, și anume opoziția dintre caracterul apostolului, așa cum apare în epistolele sale, și personalitatea lui Pavel, descrisă în Faptele Apostolilor Căci este general acceptat că în Faptele Apostolilor Pavel este cu totul diferit de ceea ce este în Epistole Adevărat, la începutul Faptele Apostolilor, Pavel se arată a fi un fanatic al legii și un persecutor fără milă al susținătorilor lui Hristos, aruncă împotriva lor tunete și fulgere și se bucură de moartea lui Ștefan Dar din momentul convertirii sale, el dezvăluie o asemenea blândețe, smerenie, toleranță și conformare, aproape de lașitate, încât nu-l recunoaștem deloc pe fostul Pavel El, o persoană ascuțită și mândră, se supune cu ușurință deciziilor restului comunității Timotei, fiul unui evreu credincios și tată grec, poruncește să fie tăiat împrejur de dragul evreilor Mai mult, în ultima sa vizită la Ierusalim, chiar ia parte personală la cultul sacrificial evreiesc, se supune, din motive utilitare, unei purificări solemne și, pentru a respinge zvonul că predică împotriva legii și templului, sfidător se comportă în fața poporului ca un evreu ascultător din punct de vedere legal (Fapte : - ; : - , ) În Fapte , D îi mărturisește domnitorului Felix că, după învățăturile sectei sale, slujește zeului părinților săi și crede tot ce este scris în lege și în profeți În Fapte : el încearcă să-i câștige pe evreii din Roma de partea lui, asigurându-i solemn că nu a făcut nimic jignitor poporului și obiceiurilor lor originale Între timp, în epistolele sale, același Pavel învață că Hristos este sfârșitul legii, subliniază în mod repetat că o persoană este îndreptățită nu prin faptele legii, ci exclusiv prin credință și scrie scrisori către romani pentru a dovedi că legea evreiască nu numai că este de neîmplinit, ci chiar servește drept obstacol în calea mântuirii! "Judecând după epistole, avem în fața noastră un om care este complet cuprins de gândul că numai credința poate împăca o persoană cu Dumnezeu, că legea duce la păcat și la răutate și există doar pentru a-i face pe oameni și mai nefericiți și mai nevoiași de mântuire În "Faptele Apostolilor" vedem un alt Pavel circumcizând bărbați adulți, umblând cu bucle ale Nazarineanului și sacrificând capre și oi în templu" x) Cu toate acestea, cuvintele lui Gausrat sunt doar parțial adevărate, căci, așa cum am văzut, punctul de vedere ostil legii, înrădăcinat în misticismul elenistic și bazat pe negarea completă a legii, este amestecat cu un al doilea punct de vedere, complet opus ei, impregnat de teoria iudaico-juridică a justificării și reconcilierii *) Hausrat, Jesus und die neutestameutl Schriftsteller" II, ( ), și presupunând că legea lui Moise este valabilă și, în același timp, ea vede centrul de greutate al morții mântuitoare mesianice în faptul că numai Isus, prin propria sa moarte sacrificială nevinovată și exemplul său rezultat de comportament plăcut lui Dumnezeu, a făcut posibilă îndeplinirea legii Pentru cei născuți în iudaism, extinde operarea legii iudaice în totalitate, deși într-o formă oarecum relaxată, și numai pentru cei născuți în păgânism limitează respectarea legii la cadrul legii morale Totuși, o astfel de abordare vagă și nehotărâtă nu se potrivește deloc cu comportamentul lui Pavel, conturat în Faptele Apostolilor De aici rezultă că doctrina pe care, potrivit autorului Faptele Apostolilor, a predicat-o ascultătorilor săi, nu se deosebea cu greu de interpretarea iudaico-juridică a perspectivei lui Pavel asupra lumii Conform Faptelor : , la scurt timp după convertirea sa, Pavel a început să predice în sinagogi "despre Isus, că este fiul lui Dumnezeu" În Fapte , sl el se referă la "copiii neamului lui Avraam", la evrei și referindu-se la Psalm și , afirmă că Dumnezeu a împlinit făgăduința făcută părinților prin înviarea lui Isus din morți și prin aceasta a anunțat că prin Isus li se va acorda iertarea păcatelor lor și că în tot ceea ce nu puteau fi îndreptățiți prin Legea lui Moise, ei vor fi îndreptățiți prin credința în Hristos (ibid și urm ; cf , , unde Isus figurează ca judecător al universului, în sensul vederii detaliate de mai sus și unde se spune că Dumnezeu l-a împuternicit în toate, înviându-l din morți) Locuitorilor Listrei le propovăduiește, împreună cu Barnaba, principala dogma evreiască despre un singur zeu care a creat cerul și pământul ( , ) El cheamă paznicul închisorii din Filipi să creadă în Domnul Iisus Hristos sau în Mesia, pentru ca el să fie mântuit și toată casa lui să fie mântuită, îi propovăduiește cuvântul Domnului și îl inspiră să creadă în Dumnezeu ( ) , și următoarele) În Tesalonic, arătând spre Sf Scriptura, el le dovedește evreilor că mesia a trebuit să sufere și să învie din morți și că acest Hristos este Isus, pe care le propovăduiește ( : ; ar : ) Atenienii credeau că el propovăduiește despre zeități străine, pentru că le predica pe Isus și învierea lor ( , ) Din Fapte : - aflăm că, potrivit lui Pavel, în același timp cu botezul "în numele lui Isus", credincioșii primesc spiritul sfânt Conform Faptelor , și următoarele, Pavel îi îndeamnă pe evrei și greci să se întoarcă la Dumnezeu și să creadă în Isus, mesia, și se declară apostol al Împărăției cerurilor și martor harul lui Dumnezeu, prin harul Domnului, în slujirea pe care a primit-o de la Isus În Sinedriul din Ierusalim, el proclamă că, pentru speranța unei viitoare învieri din morți, a fost judecat de evrei ( , ), și repetă același lucru guvernatorului Felix și regelui Agripa ( , ) El vorbește lui Felix și soției sale Drusilla despre credința în Isus Hristos, despre dreptate, cumpătare și Judecata de Apoi ( , și urm ) El îl informează pe Agripa că le-a propovăduit atât evreilor, cât și grecilor că își schimbă convingerile și se pocăiesc, făcând fapte demne de pocăință și, totuși, vrea să spună prin aceasta doar ceea ce prorocii și Moise au proclamat despre viitor, adică: că Mesia avea să sufere și, înviind primul dintre morți, va aduce lumină iudeilor și neamurilor ( , , și urm ) Evreilor din Roma, el le vestește Împărăția lui Dumnezeu și încearcă să-i oblige să renunțe la legea lui Moise și a profeților și să-i convertească la credința lui Hristos; şi de vreme ce nu-l înţeleg, se consolează cu cuvintele lui Isaia ( , ) că Dumnezeu a făcut să se împietriască inima poporului evreu pentru a da mântuirea neamurilor - ceea ce am găsit-o deja în Epistola către romanii ( , si urmatoarele) ) După tot ce s-a spus, este clar că Pavel din Faptele Apostolilor nu are de fapt nicio asemănare cu Pavel al epistolelor în forma lor actuală; el nu este altceva decât un reprezentant al acelui punct de vedere, pe care l-am numit iudeo-juridic Acesta din urmă este miezul și temelia epistolelor pauline Pe de altă parte, în pneumatica și misticismul lui Pavel, reprezentantul punctului de vedere elenistic-etic, noi vedem un autor de mai târziu, ale cărui idei, deși legate de cele ale predecesorului său, sunt în toate privințele diferite de ele și ale cărui gânduri, fie de el însuși, fie de altcineva, au fost incluse în epistolele istoricului Pavel, probabil în timpul prima jumătate a secolului al II-lea, probabil, pentru a-și consolida viziunea ostilă asupra lumii cu autoritatea marelui Pavel Dacă îl numim pe Pavel retoric, reprezentanți ai punctului de vedere iudeo-juridic, pentru concizie, Pavel I, atunci îl putem numi pe cel de mai târziu, interpret elenistic și ostil Pavel al II-lea Faptul că nu este întotdeauna posibil să se determine cu deplină certitudine care gânduri ale epistolelor aparțin unuia și celuilalt dintre cei doi coautori și că unele întrebări în acest sens vor rămâne poate pentru totdeauna controversate, nu este în schimbă cel puțin esența problemei Este important pentru noi să stabilim că numai pe baza ipotezei prezentate de noi este posibil să se realizeze în mod satisfăcător Originile creștinismului o explicație clară a principalelor contradicții ale epistolelor pauline și că, în afară de a considera aceste epistole în întregime false, se poate fi de acord cu autenticitatea lor numai cu rezerva pe care am indicat-o Un singur lucru contrazice ipoteza că Pavelul istoric este, de asemenea, un reprezentant al punctului de vedere iudeo-juridic: aceasta este o noțiune preconcepută cu privire la Pavel mistic și pneumatic și teosofia sa particulară și profundă Dar această părere preconcepută se bazează în principal pe Epistola către Galateni, căci aceasta din urmă conține, pe de o parte, astfel de date care ne încurajează să vedem în această epistolă "cel mai scris de mână" al Apostolului Pavel, iar pe de altă parte , ea dezvoltă astfel de opinii care coincid complet cu viziunea asupra lumii a lui Pavel Rezolvarea acestei întrebări din punctul de vedere pe care îl apărăm poate fi dată de noi numai după o analiză a Epistolei către Galateni Epistola către Galateni Cu Paul al II-lea, autorul Epistolelor către Galateni este unanim în sensul că consideră și trupul, ca atare, păcătos Asemenea lui Paul al II-lea, el a sancționat un dualism pronunțat al trupului și al spiritului În deplină concordanță cu Poel, la Romani , , el înfățișează opoziția dintre ele în următoarele expresii: "firea dorește opusul duhului, iar spiritul opusul cărnii; se împotrivesc unul altuia, ca să nu faceţi ce vreţi" (Gal , ) Și, cu o coincidență aproape textuală cu Cor , și urm (cf și Cor : și urm ), el enumerează faptele cărnii, adăugând că cei care vor face acest lucru nu vor moșteni Împărăția lui Dumnezeu Epistola către Galateni coincide cu textul corespunzător al Epistolei către Romani chiar și în punctul în care se spune că epoca actuală, ca atare, este rea ( , ), deoarece este supusă spiritelor elementare, zeităților astrale și demoni ( , și urm ), că păcatul și natura trupească a oamenilor sunt inseparabile unul de celălalt și că, în această privință, un evreu nu este diferit de un neam ( , urm ; cf Romani , - , ) Căci nici după Epistola către Galateni, legea nu este în stare să ofere îndreptățire și, prin urmare, viața Niciun trup nu va fi îndreptățit prin faptele Legii ( : ; cf Rom : ); cei drepți, așa cum spune profetul Habacuc ( : ), vor trăi prin credință ( : ) La fel ca la Poel, la Roman , ska- De exemplu: "Dacă cei care sunt întemeiați în lege sunt moștenitori, atunci credința este zadarnică", așa spune Epistola către Galateni ( , ): "Dacă s-ar fi dat o lege care să poată da viață, atunci cu adevărat dreptate ar fi fost din lege " Ca și Epistola către Romani , și , - , autorul epistolei către Galateni afirmă că toți cei care se limitează la simpla păzire a legii sunt sub blestemul căruia i-a dat Moise (Deut , ) pe cei care încalcă legea ( , ) El contestă faptul că legea provine direct de la Dumnezeu însuși, susținând că a fost predată prin îngeri de mâna unui intermediar, și anume Moise, și de aici concluzionează că nu un dumnezeu, ci mulți îngeri au dat legea ( , fl ) Acest lucru, desigur, nu înseamnă încă o îndepărtare de spiritul iudaismului, deoarece Iosif ) susține că legea a fost dată evreilor prin îngeri și, în general, acest punct de vedere nu era străin de teologia rabinică Totuși, potrivit autorului Epistolei către Galateni, îngerii nu sunt altceva decât spirite elementare, forțe astrale care controlează cursul timpului și sub jugul cărora oamenii, inclusiv evreii, s-au aflat încă sub jugul, de când erau supuși păcatului și legii ( , și urm ), și le pune la egalitate cu acele "făpturi slabe" care sunt în mod greșit venerate de către păgâni ca zei ( , - ) Prin urmare, în această privință, iudaismul nu are avantaje față de păgânism Dar, făcând aceasta, autorul Galateni se apropie de acea concepție anti-evreiască, care strălucește și la Romani, conform căreia lumea în forma ei actuală a fost creată și preluată de forțele anti-divine și ajunge la o negare completă a legea în sensul acelei concepții gnostice radicale, conform căreia creatorul universului și legiuitorul era considerat o ființă anti-divină, iar Iahve era identificat chiar și cu antipodul său ireconciliabil - Satana Dacă autorul nu trage această concluzie, este doar pentru că, în opinia sa, Dumnezeu însuși îi încredințează pe oameni în timpul minorității supravegherii și îngrijirii spiritelor elementare ( , și urm ), la fel ca Epistola către Romani, în ciuda relației sale cu Satana ca "prinț al acestei lumi", totuși consideră această lume în cele din urmă ca fiind creația proprie a lui Dumnezeu Dar aici se pune întrebarea: de ce a fost dată atunci legea? Legea - așa spunea Epistola către Romani : - au stat între Adam și Hristos, ca să se înmulțească !) "Străvechi " XV , * crime Este, spune Epistola către Galateni, "dată din pricina fărădelegilor" ( : ), un răspuns care, desigur, este de înțeles doar pentru cei care sunt familiarizați cu pasajul corespunzător din Romani Scriptura a pus pe toți sub păcat, sau, ceea ce este același, sub Lege, pentru ca făgăduința lui Dumnezeu să se împlinească ( : și urm ), la fel ca în Epistola către Romani : spune că Dumnezeu i-a pus pe toți în neascultare pentru a avea milă de toți Acea făgăduință care i-a fost dată lui Avraam sau seminței sale și anume că va deveni moștenitorul lumii și care, după Rom : și următoarele, nu trebuie să fie realizată prin lege, ci prin neprihănirea credinței - această făgăduință, și conform Galateni, nu depinde de lege ca atare; împlinirea ei și aici este condiționată exclusiv de credință ( , - , , ) Așa cum un legământ, odată dat forță legală, nu poate fi declarat invalid sau completat de nimeni, tot așa o promisiune nu putea fi anulată sau distrusă printr-o lege apărută de ani mai târziu ( , și urm ) Legea însăși, care ține oamenii în păcat, joacă rolul de mentor pentru a-i pregăti pentru adevărata mântuire, adică pentru îndreptățirea prin credință ( , ) Prin urmare, el acționează doar temporar până când "sămânța făgăduinței" ( , ) încolțește Atunci legea, devenind pentru oameni nu un har, cum a susținut Moise, ci, dimpotrivă, un blestem, va lăsa loc unui nou principiu mântuitor al credinței, care, spre deosebire de lege, garantează îndreptățirea deplină nu numai pentru evrei , ca acceptând legea, dar și pentru neamuri, întrucât ei prin credința lor dovedesc că sunt fiii lui Avraam ( , - , ; cf Rom , și urm ; - ; , și următoarele) Care este "sămânța "Făgăduinței"" și care este obiectul credinței? "Hristos este sfârșitul legii", citim în Poel, Roman : "Dar când a venit împlinirea timpului", spune autorul Galateni : , adică după expirarea acelui timp când oamenii păcătoși, prin voia lui Dumnezeu, erau supuși spiritelor elementare ( : ) și următoarele), "Dumnezeu a trimis pe fiul Său, care s-a născut dintr-o femeie și a ascultat de lege, să-i răscumpere pe cei de sub lege, pentru ca noi să primim înfiere" Aceasta este, fără îndoială, doar o formulare diferită a lui Poel, față de Roman : și urm , care spune că Dumnezeu și-a trimis pe fiul "în chip de trup păcătos pentru păcat și a osândit păcatul în trup, pentru ca îndreptățirea legii să se împlinească în noi" Deci, Hristos i-a răscumpărat numai pe cei care erau sub lege sau, după cum se spune în Eal, lui Gal : , "Hristos ne-a izbăvit de blestemul Legii, făcându-ne un blestem pentru noi" Aici avem de-a face cu un ecou simultan ca Rom , și , precum și Cor : , unde se spune că noi am murit Legii în trupul lui Hristos și am fost eliberați de Lege, pentru că am murit celui căruia i-am fost supuși și, de asemenea, că Dumnezeu l-a făcut pe Cel ce nu a cunoscut păcatul să fie un jertfa pentru păcat pentru noi, ca să fim drepți înaintea lui Dumnezeu în ea Și dacă, conform Român : , Hristos a fost trădat pentru păcatele noastre și a înviat pentru îndreptățirea noastră, apoi a mâncat, față de Galateni : spune despre el că "S-a dat pe Sine însuși pentru păcatele noastre, ca să ne izbăvească din veacul acesta rău " Pentru că Hristos a luat asupra Sa păcatele noastre și a fost răstignit pentru noi, domnia legii a fost distrusă și a apărut eliberarea de păcat și legea Căci astfel cei care cred în Hristos, ca "fiu al lui Dumnezeu", care i-a iubit și s-a dat pe Sine însuși pentru ei, au devenit nu numai fii ai lui Avraam, ci și ai lui Dumnezeu însuși; luând un nou principiu vital al spiritului și devenind moștenitori ai făgăduinței prin Hristos, ei au încetat să mai fie robi ai legii și au fost cunoscuți de Dumnezeu, adică au intrat în comuniune de viață cu Dumnezeu, așa cum cunoșteau ei înșiși Dumnezeu prin credința în Hristos ( , ; , , ; , - ) Aceasta este aceeași părere exprimată în Rom , - , și urm , , - - doar aici el este expus mai detaliat și mai clar - și ceea ce face ușor de judecat cât de mult se abate misticismul său gnostic de la un relativ simplu și psihologic esențial mod fundamentat de gândire a lui Pavel I Conform acestei concepții, oamenii sunt împărțiți în cei care trăiesc după trup și cei care trăiesc după Duhul; cei în care trăiește duhul lui Dumnezeu sau al lui Hristos, trupul este mort pentru păcat, dar duhul este viu pentru neprihănire; de aici se trage concluzia că cineva trebuie să trăiască nu după trup, ci după Duhul (Rom : - ) În conformitate cu aceasta, și Eate, lui Gal ( : și urm ) spune: "Cei care sunt ai lui Hristos au răstignit trupul cu patimile și poftele ei Dacă trăim în spirit, atunci trebuie să acționăm în spirit " Iar Mâncarea enumeră roadele duhului, punându-le în contrast cu faptele cărnii ( : - ), iar cu privire la acestea din urmă, se bazează pe Cor , și urm (cf de asemenea Cor : şi urm ), iar cu privire la primul, Cor , și urm Oricine umblă în Duhul sau care este "condus de Duhul" ( : ; cf : ) nu va împlini dorințele cărnii, dar nici nu este supus legii ( : , cf Rom : ) "Căci în Hristos Isus nici tăierea împrejur, nici netăierea împrejur nu înseamnă nimic, ci o făptură nouă" ( : ) Din acest punct de vedere, libertatea trebuie recunoscută ca fiind unul dintre cele mai frumoase fructe ale spiritului Despre "libertatea copiilor lui Dumnezeu" a vorbit Epistola către Romani , , care o caracterizează ca slujind lui Dumnezeu în înnoirea duhului, și nu conform vechii litere a legii ( , ) "Suntem chemați la libertate", exclamă autorul Galateni, "numai să nu vă lăsați pus înapoi în jugul robiei", și el avertizează, de asemenea, că libertatea este un prilej de a fi pe placul cărnii Cerința de a umbla în spirit nu constă în renunțarea la toate obligațiile morale; la fel cum am mâncat, lui Roman : - definește iubirea ca împlinire a legii, iar pentru autorul Epistolei către Galateni, întreaga lege este cuprinsă într-o singură poruncă: iubește-ți aproapele ca pe tine însuți ( , și urm ) Legea spiritului sau Hristos, care ia locul legii de odinioară a lui Moise, vorbește despre aceasta că credința lucrează prin iubire și că oamenii care poartă poverile unii altora fac împreună voia lui Dumnezeu ( , , ; , ) Prin urmare, adevărata libertate este înțeleasă aici ca slujire a spiritului sau a lui Hristos Ce înseamnă această libertate pentru oameni, autorul Epistolei către Galateni, bazându-se pe Rom , - , încearcă să explice prin exemplul lui Avraam și a celor două soții ale sale, liberă și sclavă Copiii primului s-au născut după făgăduință, iar al doilea după trup Dar credincioșii sunt copii ai făgăduinței după Isaac și, prin urmare, copii ai celor liberi Adevărat, ei sunt persecutați de cei născuți după trup; dar, fiind fii ai unei roabe, nu vor fi moștenitori cu fiii unei femei libere "Dar dacă sunteți ai lui Hristos, atunci sunteți sămânța lui Avraam și moștenitori după făgăduință" ( : ) Dar pentru aceasta, pe lângă credința în Isus Hried, este nevoie și de botez Cei care au fost botezați în Hristos s-au îmbrăcat cu Hristos ( : ) Astfel, botezul nu este doar un act simbolic, ci, mai presus de toate, un act mistic, prin care oamenii se unesc cu Hristos într-unul singur Aceasta corespunde, de asemenea, părerilor lui Pavel I Și la fel cum Cor : a spus în acest sens că noi toți, evrei sau greci, sclavi sau liberi, am fost botezați într-un singur trup de un singur duh și toți am fost făcuți să bea din același duh, așa scrie autorul Galateni, referindu-se la botez : nici evreu, nici neam; nu este nici rob, nici slobod; nu este nici bărbat, nici femeie, căci toți sunteți una în Hristos Isus" ( : ) Cei care s-au unit astfel cu Hristos, care, grație stăpânirii duhului, s-au transformat într-o făptură nouă și duc o viață corespunzătoare, autorul Epistolei către Galateni - bazându-se pe Rom , și urm , , care se referă la "adevărul", format din evrei și neamuri aleși, Israel, care este diferit de Israelul istoric, îl numește "Israelul lui Dumnezeu" și anunță că i s-a acordat pacea și mila lui Dumnezeu ( , ) În toate acestea, strălucește doar privirea unei gnoze ostile legii, din care am recunoscut așa-zisul reprezentant Paul al II-lea și a cărui viziune mistică asupra lumii trasează o linie atât de ascuțită între Epistola către Romani și ambele Epistole către Corinteni, pe de o parte, și, în principiu, încă susținută de Paul I, punctul de vedere al iudaismului credincios legii , pe de altă parte Autorul Epistolei către Galateni cunoștea, fără îndoială, aceste epistole Mesajul lui se bazează pe Epistola către Romani și pe Epistolele către Corinteni, în interpretarea lui Pavel al II-lea, iar această legătură reciprocă a acestora este de așa natură încât acestea din urmă pot fi înțelese fără Epistola către Galateni, dar în niciun caz viciu invers; singura diferenta este ca ceea ce este exprimat în Epistola către Galateni într-o formă condensată, este afirmat în epistolele amintite mai detaliat (nair , , , cf Rom , ; , cf Cor , și , ; , compară cu Corinteni : și urm ) d) Prin urmare, nu poate exista nicio îndoială că Epistola către Galateni, așa cum se pretinde de obicei, este o scriere mai veche a apostolului Dimpotrivă, acest mesaj se bazează pe celelalte mesaje menționate; Ba, o examinare atentă dezvăluie că, în partea sa teologică, Galateni nu este altceva decât o compilație născocită în fragmente continue din Epistola către Romani și din ambele Epistole către Corinteni Doar aceste izvoare primare aruncă o lumină asupra Epistolei către Galateni și ne fac și mai surprinși de modul în care croitorul și mănușătorul și oamenii din cele mai diverse cercuri educate ale Galatiei care au primit această scripturie au putut înțelege un document atât de greu și confuz, punctat cu idei și citate din Vechiul Testament Se susține că congregațiile din Galateni erau atât de bine pregătite să asimileze viziunea despre lume a apostolului prin predicarea sa orală, încât nu le-a fost greu să înțeleagă nici măcar limbajul laconic al Epistolei către Galateni Între timp, această epistolă era destinată galatenilor, care, sub influența intrigilor evreiești, s-au îndepărtat de dogma dreptății credinței și s-au supus din nou legii despotice a lui Moise și au avut scopul de a-i înclina din nou la o parte a doctrinei libertăţii copiilor lui Dumnezeu Dar dacă Galatenii, așa cum sugerează Epistola ( : ), au fost doar pe scurt creștini, cum ar putea ei să aibă familiaritatea cerută în epistolă cu ideile apostolului? Și dacă erau deja adepți destul de conștienți ai ') Van den Bergwan Eysh'iga,''"Opinii radicale despre thcNT și urm noua doctrină, atunci ce explică căderea atât de rapidă a comunităților galatiene de la ea? *) Oricum ar fi, un lucru este clar - viziunea anti-evreiască a autorului Epistolei către Galateni Se spune că are o părere atât de slabă despre iudaism, încât îl pune la egalitate cu păgânismul El vorbește despre "blestemul legii" ( , ) și consideră legea rituală iudaică ca fiind ceva de mântuire, cel puțin cu totul indiferentă Mai mult, el chiar își permite să afirme că tăierea împrejur este un obstacol în calea adevăratei răscumpărări și că cei care se îndreptățesc prin lege au rămas fără Hristos și au căzut departe de har ( , - ) Nu există nicio legătură interioară între acest Pavel - îl putem numi Pavel al III-lea - și Pavel din Faptele Apostolilor Personalitățile lor se exclud reciproc Pavel, autorul Epistolei către Galateni, nu poate fi în niciun caz același Pavel despre care citim în Faptele Apostolilor, că el, cu toată poziția sa mai independentă în raport cu legea, a mărturisit totuși iudaismul în principiu, și reflectarea a cărui înfățișare spirituală ne așteptam să o găsim în Epistola către Romani și în ambele Epistole către Corinteni Întrucât, însă, autorul Epistolei către Galateni pretinde încă a fi identic cu Pavel din Fapte și întrucât argumentele sale pur personale se bazează pe această identitate personală, întrucât ne aflăm în fața sarcinii de a verifica corectitudinea considerațiilor exprimate de el pe acest subiect ) Interfața de utilizare Van den Bergwan Eyshiga "Die hollandische radikale Kri-tik" VI CONTEXTUL ISTORIC LA GALAȚI Convertirea lui Pavel la credința creștină Acest test nu produce rezultate favorabile autorului Galateni Îndoielile sunt ridicate, în primul rând, de întrebarea cum a început el să propovăduiască Evanghelia despre Hristos Autorul Epistolei își subliniază puternic originalitatea În Gal : el se numește apostol, "ales nu de oameni și nici de om" În modul cel mai solemn, el asigură ( , ) - și chiar întărește acest lucru cu un jurământ: "În fața lui Dumnezeu, nu mint" ( , )x) - că Evanghelia, x) Un astfel de jurământ în gura apostolului pare extrem de ciudat din punctul de vedere al conceptelor moderne (cf de asemenea Rom : ; Cor : ; Tim : ) Dar se explică prin indulgența în raport cu minciunile caracteristice acelei epoci "În antichitate, și mai ales în perioada Imperiului Roman, curajul moral cerut de iubirea de adevăr nu era la fel de răspândit ca acum, iar abaterea de la adevăr nu era atunci, așadar, foarte strictă Adevărat, unii filozofi, de exemplu cinicul Epictet, condamnă minciunile, dar doar foarte puțini erau gata să pună în practică această teorie morală Școlile retorice, unde studiau toți oamenii educați din acea vreme, și-au propus în mod conștient sarcina de a preda tot felul de trucuri de avocați, în principal în sensul unei distorsiuni iscusite a adevărului Ulise, care minte de îndată ce deschide gura, a rămas pentru totdeauna idealul virtuții, omul grec antic, iar moralistul Plutarh recomandă o abținere temporară de la minciună, văzând în aceasta un fel de asceză spirituală; că o asemenea abstinență ar putea dura toată viața nu i-a trecut deloc prin minte Prin urmare, Pavel este forțat să declare în mod repetat că nu minte, ci spune adevărul - o asigurare pe care orice persoană decentă din zilele noastre ar considera umilitoare Dar de atunci toată lumea a mințit, comunitățile nu au avut încredere absolută nici măcar în apostolul lor (Seeck: Enwicklungsgeschichte des Christentums* , și urm ) Într-adevăr, însuși Pavel scrie (Rom : ): "Dacă credincioșia lui Dumnezeu este înălțată prin necredincioșia mea față de slava lui Dumnezeu, de ce să fiu judecat ca un păcătos?" prin aceea că un iezuit nu este nicidecum recomandat Aici pe care o predică nu este omenească, căci l-a primit și a învățat nu de la un om, ci prin descoperirea lui Isus Hristos (I, Isl ) În același timp, își amintește de vechiul mod de viață, când, evreu fiind, a persecutat cu cruzime comunitățile creștine și, ca un nemoderat zelot al tradițiilor paterne (i-a întrecut pe mulți dintre semenii săi Când Dumnezeu s-a demnita să-și descopere fiul în Pavel) , pentru ca apostolul să vestească neamurilor pe Hristos, el, Pavel, deci, nu s-a sfătuit cu carne și sânge și nu s-a grăbit la Ierusalim la apostolii dinainte, ci s-a dus în Arabia și de acolo s-a întors la Damasc un an mai târziu s-a dus la Ierusalim să-l vadă pe Petru Cu acesta din urmă a stat cincisprezece zile "N-am găsit acolo nici măcar un apostol, în afară de Iacov, "fratele Domnului", iar apoi a plecat în Siria şi Cilicia Cât despre comunităţi dintre evrei, el însuși părea să rămână necunoscut Doar un zvon a ajuns la ei că fostul lor persecutor propovăduiește acum Evanghelia și pentru aceasta l-au slăvit pe Dumnezeu (Gal : - ) Primul lucru care frapează această poveste este o exagerare clară Autorul cărții Galateni încearcă să dea impresia că izvorul întregii evanghelii sale este revelația lui Dumnezeu Ce a fost această revelație, știm din Faptele Apostolilor, iar textul Epistolei către Galateni dezvăluie că autorul ei știa ce se spune în Fapte Faptele Apostolilor povestește despre acest lucru în trei capitole diferite - al -lea, al -lea și al -lea, care diferă unul de celălalt în detalii, dar coincid complet în punctele principale Ei spun că atunci când Pavel, echipat cu scrisori ale marelui preot către sinagogile din Damasc, se îndrepta spre Damasc pentru a-i aduce înapoi pe urmașii lui Hristos (care fugiseră la Damasc după Regula generală: scopul justifică mijloacele Dar dacă se dorește, acest lucru poate fi exprimat în acest din urmă sens, iar biserica de mai târziu s-a grăbit să facă exact asta Dacă deja în literatura păgână falsurile sunt departe de a fi neobișnuite, atunci ele sunt și mai frecvente printre creștini Iar cei care încearcă să dovedească adevărul credinței lor prin născociri nu aparțin deloc din numărul celor mai răi oameni" (uk cit , p ) O atenție deosebită trebuie acordată acestor cuvinte în legătură cu indignarea că afirmarea mitului a provocat în cercurile credincioși despre Hristos, că în timpul apariției creștinismului, minciunile și falsurile au jucat un rol extrem de proeminent; Zeck mai scrie: "În cazurile în care este necesară revelația divină, un fel de fals este întotdeauna la îndemână pentru a satisface această nevoie; în niciun domeniu falsul nu a primit atât de răspândit, ca în literatura religioasă din toate timpurile" (op cit , ; cf şi şi urm ) Din acest punct de vedere, falsitatea epistolelor pauline, despre care presupunem, devine destul de de înțeles zidul persecuției împotriva lui Ștefan) înlănțuit la Ierusalim, nu departe de Damasc, o lumină din cer a strălucit deodată asupra lui și a auzit un glas care l-a anunțat că Iisus îi vorbește și i-a poruncit să meargă în cetate, unde a învățat de la bărbații care erau acolo, ce trebuie să facă În același timp, conform : și urm , Pavel a fost numit apostol al neamurilor deja în momentul incidentului de lângă Damasc, în timp ce conform : urm aceasta a avut loc mai târziu, când el se întorsese deja la Ierusalim În afară de aceasta, nu există nimic în narațiunea Faptelor care să-i dea imaginarului Pavel dreptul de a extrage întregul conținut al Evangheliei sale, fără nicio mediere umană, numai din viziunea de la Damasc Dimpotrivă, ea subliniază cu accent legătura dintre mesajul apostolului și urmașii lui Isus din Damasc Că Pavel trebuie să fi avut deja cel puțin o idee generală despre părerile lor religioase, este de la sine înțeles, altfel zelul său de a-i persecuta pe susținătorii lui Hristos ar fi fost de neînțeles Pavel nu ar fi putut să nu fie conștient de faptul că reprezentanții apocalipsei iudaice care trecuseră de partea lui Hristos au luat o poziție mai independentă în raport cu legea decât iudaismul, care stătea din punct de vedere oficial-formal El nu putea decât să știe că ei au derivat mântuirea religioasă din relația lor cu mesia sau cu Isus Hristos și că ei îl considerau pe mesia răstignit ca mijlocitor al mântuirii - o viziune complet neobișnuită pentru tot fostul iudaism Tot ceea ce experiența de la Damasc i-a putut dezvălui, în cel mai bun caz, a fost valabilitatea faptică a acestui punct de vedere Flashul brusc de lumină care se presupune că a însoțit apariția lui Hristos către Pavel nu putea decât să servească lui ca un indiciu că mesia ceresc, pe care l-a recunoscut și ca evreu, a fost în realitate doar Isus înălțat > la cer răstignit) - o viziune care, după cum se spune că nu a fost împărtășit de alte secte gnostice, din moment ce ei îl considerau pe mesia ceresc și pe Isus pământesc ca două persoane diferite Isus răstignit este Hristos însuși; în consecință, mesia nu este o ființă pur cerească, ci o persoană suferindă și muribundă în sensul "slujitorului lui Dumnezeu" al lui Isaia; numai acest lucru i-a putut fi descoperit lui Pavel prin viziunea de la Damasc În plus, trebuie să fi cunoscut deja această viziune asupra Faptelor și, într-o anumită măsură, să fie conștient de realitate !) Ср I Weiss, "Creștinismul primitiv", viziunea gnostică asupra lumii a urmașilor lui Isus Căci, după cum am văzut, religia lui Pavel este doar una dintre varietățile gnosticismului iudaic Atunci Pavel, aparent, nu își exprimă deloc opinia personală, ci, dimpotrivă, acționează ca un exponent al unor opinii filozofice destul de răspândite În cele din urmă, întreaga natură complexă și strict gândită a perspectivei lui Pavel asupra lumii exclude și posibilitatea ca aceasta să constituie conținutul unei singure revelații personale, mai ales că în Cor , și , Pavel însuși admite că a "primit" mesajul despre Cina cea de Taină și despre moartea, înmormântarea și învierea lui Isus, iar Bousset (Bousset) a dovedit că, în special, concepția despre Hristos ca suveran ( kyrios) al comunității, nu este ideea originală a apostolului, ci este o simplă reproducere a credinței de bază a comunității elenistice (antiohiene?) Afirmațiile autorului Epistolei către Galateni cu privire la originea pur personală și originalitatea Evangheliei sale, precum și referirea la revelație ca singura sursă a acestei scrieri, produc așadar o impresie extrem de ciudată și dezvăluie tendința celor spuse autor Pavel caută să respingă sugestia că el datorează conținutul Evangheliei sale apostolilor din Ierusalim și că, în general, este dependent de ei într-un fel sau altul Dar tocmai aceasta este punctul de vedere al Faptele Apostolilor, pe care, după cum se spune, Pavel a avut în vedere când și-a scris epistola și împotriva căruia sunt îndreptate toate asigurările sale Pavel, sub numele de Saul, este menționat pentru prima dată în Faptele Apostolilor în legătură cu uciderea cu pietre a lui Ștefan ( , ) Martorii acestei bătăi - relatează Faptele • - și-au depus hainele la picioarele unui tânăr pe nume Saul, care a aprobat uciderea lui Ștefan ( , ) Din toată această narațiune rezultă că Ștefan nu a fost nicidecum condamnat în cursul procedurilor legale normale, cu participarea martorilor (cf în special , ), ci a devenit victima pasiunilor populare, în plus, "martori mincinoși" ( , ) sunt împrumutate de la tribunalul lui Isus, a cărui descriere a Evangheliei este folosită de Fapte și în multe alte privințe De asemenea, nu există nicio îndoială că , este o variantă a lui , și, prin urmare, reprezintă o inserție ulterioară) Împătrunderea poveștii lui Pavel cu povestea lui Ștefan nu este, așadar, nimic altceva decât un mecanism literar evident, cu scopul de a-l determina pe Saul să ia *) Sr I Weiss, Das Urchrisfentum, , să participe la persecuția comunității din Ierusalim Dar această indicație, la rândul său, pare să se bazeze exclusiv pe Corinteni : , unde Pavel se numește "cel mai mic dintre apostoli" pentru că a persecutat biserica lui Dumnezeu; la baza acesteia stă intenţia evidentă de a face din Ierusalim punctul de plecare al activităţii apostolului şi de a-l aduce în legătură mai strânsă cu comunitatea locală Tocmai din acest motiv, Heitmuller neagă complet legătura personală inițială a lui Pavel cu Ierusalimul și relegă prezența apostolului la moartea lui Ștefan pe tărâmul legendei'); dar apoi raportul că persecutorul Saul a fost trimis de marele preot cu scrisori la Damasc pentru a-i aduce la Ierusalim pe adepții lui Iisus care erau acolo înlănțuiți nu poate corespunde realității istorice - raport care, de altfel, pare deja nefondat prin simpla faptul că Sinedriul din Ierusalim nu avea nicio putere asupra evreilor din Damasc Potrivit Faptele Apostolilor, se spune că Pavel a experimentat un miracol al convertirii lângă Damasc Lumina care a strălucit asupra lui l-a lipsit pe apostol de capacitatea de a vedea; apoi însoțitorii l-au condus de mână în oraș, unde a fost vindecat de Anania, un urmaș al lui Hristos, iar după botez a fost primit în comunitatea creștină locală El a petrecut câteva zile cu discipolii săi în Damasc și apoi a continuat să predice în sinagogi că Isus este "fiul lui Dumnezeu", spre surprinderea tuturor celor care au continuat să-l considere un persecutor al comunității din Ierusalim Confuzia în care i-a condus pe evrei, dovedind că Isus era mesia, i-a determinat să contemple un atentat asupra vieții lui Cu greu să evite persecuția din partea lor, el a mers la Ierusalim și a încercat să se alăture ucenicilor lui Hristos de acolo Dar fiindcă aceştia din urmă se temeau de el, necrezând că este şi ucenic, Barnaba l-a luat în grijă nouă, care l-a adus la apostoli şi le-a informat despre minunea convertirii şi a activităţii lui Pavel la Damasc Abia din acel moment Pavel a fost primit printre apostoli și a început să predice în Ierusalim Când, însă, evreii au început să-l persecute aici, creștinii de acolo l-au escortat la Cezareea și apoi l-au trimis în orașul său natal, Tara Că această relatare a Faptelor este încă mai plauzibilă decât relatarea lui Galateni, cu accent clar pe autonomia și independența apostolului ■) Zum Problem Paulus und Jesus' în "Zeitschrift f neuestamentl Wis-sensch " , din Ierusalim, - nu (Supus nu (Îndoială Dacă Pavel a experimentat miracolul convertirii sale la Damasc în glumă, atunci, având în vedere istoricitatea lui Isus, ar trebui să fie recunoscut ca natural, (psihologic probabil și, așa cum spune Felter, "întâlnind chiar și cerința moralității" acea împrejurare că a intrat în comuniune >cu ucenicii lui Iisus la Damasc, iar apoi "cu apostolii din Ierusalim În aceste condiții, ar trebui, desigur, să se străduiască să-i cunoască pe prieteni , susținătorii și rudele lui Isus, pentru că numai ei îi puteau spune informații mai detaliate despre Hristos și învățăturile sale Este semnificativ că la numai trei ani de la moartea lui Isus, Pavel este convins prin revelație că Isus a fost mesia promis, "fiul" lui Dumnezeu" într-un sens pământesc și nepământesc, în jurul căruia se învârteau toate gândurile sale religioase anterioare și a cărui învățătură și personalitate au fost de o importanță decisivă pentru propria sa nouă credință și, în loc să afle toate acestea comunicând cu cei din jurul lui Hristos și cunoscând astfel mai îndeaproape persoana mântuitorului, Pavel preferă să se țină cât mai departe de ei Olandezul Pearson (Pierson) explică un comportament atât de ciudat al lui Paul printr-o comparație potrivită: "Un tânăr contemporan cu Platon, originar din sudul Italiei, fiind un sofist înfocat, s-a bucurat din adâncul inimii că Socrate a fost condamnat la moarte Cu toate acestea, câțiva ani mai târziu, a avut loc o schimbare bruscă în viziunea lui asupra lumii și a ajuns la concluzia că singurul ideal valoros este să gândești, să simți și să trăiești ca Socrate și să devină complet ca acesta din urmă Cum a acționat atunci (a acționat? S-a dus imediat la Atena, unde încă mai locuiau Platon și Alquiades, pentru a învăța de la ei și de la mulți alții ce credea Socrate, ce simțea, ce preda, ce au învățat contemporanii săi care comunicau cu el) Sofistul convertit s-a dus în Egipt, a stat acolo trei ani, a scris și a vorbit de atunci până la sfârșitul vieții despre Socrate, iar masa credulă l-a considerat cea mai solidă autoritate în problemele legate de înțeleptul grec și cea mai incontestabilă interpret al învățăturilor și viziunilor Să creadă cei care sunt capabili să creadă!" x) Într-adevăr, acest lucru nu poate fi crezut și tot ceea ce încearcă ei să justifice comportamentul ciudat al lui Pavel, *) Citat din van den B e gw a și Eyshinga: "Die Holtăndisclie radikale Kr itik", și urm nu există altceva decât vorbărie neputincioasă despre esenţa problemei Se bazează în întregime pe afirmația neîntemeiată că Epistola către Galateni, ca venind de la însuși Pavel, merită preferință față de narațiunea Fapte, care nu este sursa originală Deci, Nair , Busse scrie: "Faptul că Faptele spune despre șederea lui Pavel la Ierusalim și despre apropierea lui de apostoli cu ajutorul lui Barnaba, nu are nicio valoare, în comparație cu anumite explicații ale apostolului însuși d) Autorul cărții Galateni ar fi credibil în această privință numai dacă Isus nu ar fi o figură istorică Căci atunci apostolii Ierusalimului nu l-au putut, desigur, să-l învețe pe Pavel altceva decât ceea ce putea să cunoască sau să învețe din alte surse; numai cu această condiție era îndreptățit să asimileze orice concepție despre Hristos, oricât de fictivă ar fi Prin urmare, ipoteza falsității lui Galateni pare să pună în pericol ipoteza istoricității lui Isus Dar din moment ce Epistola către Galateni este în mod clar îndreptată împotriva Faptelor, sau cel puțin împotriva surselor și narațiunii lor, din care rezultă că Evanghelia lui Pavel, datorită mijlocirii ucenicilor doamnelor, în special a lui Anania, este legată de punctele de vedere ale așa-zisului al comunității din Ierusalim, este mai întâi necesar să aflăm dacă mesajul Faptelor, ca atare, merită credibilitate, mai ales că relatarea Faptelor despre legătura dintre convertirea lui Pavel și uciderea lui Ștefan ar trebui atribuită tărâmului legenda, iar zelul lui Pavel în legătură cu persecuția creștinilor pare, de asemenea, destul de îndoielnic și se bazează numai pe Cor : unde Pavel spune că a persecutat comunitatea creștină Între timp, nu există nicio îndoială, deși încă nu a primit recunoaștere, că întreaga poveste a convertirii lui Pavel nu este altceva decât o imitație a poveștii despre Heliodor din MACK Fiecare să se convingă personal de asta Regele sirian Selevik îl trimite pe conducătorul statului Iliodor la Ierusalim și îi ordonă să ia în stăpânire comorile templului local Întâmpinând un refuz din partea marelui preot Onias, Iliodor încearcă să pună mâna pe comori cu forța Când pătrunde în vistierie cu oameni înarmați, Dumnezeu arată un semn mare, conducând *) A muri Schriften des NT fiir die Gegenwart erklărt" Herausgeg von I W eiss, II, rseh în epuizare și groază Iliodor însuși cade la pământ, învăluit de mare întuneric Suita lui îl ridică și îl duce, neputincios, pe o targă Toți cei prezenți văd această revelație ca pe un act al Dumnezeului Atotputernic Și în timp ce Iliodor minte, lipsit de darul vorbirii și de orice nădejde a mântuirii prin puterea dumnezeiască, evreii binecuvântează pe Domnul, care și-a slăvit locuința; iar templul, care nu cu mult timp înainte fusese umplut de frică și confuzie, a fost umplut de bucurie și bucurie datorită arătării Domnului Atunci unii dintre tovarășii lui Iliodor se îndreaptă către marele preot Onias cu o cerere de a chema Atotputernicul pentru a-i salva viața lui Iliodor, care zace deja cu ultima suflare Marele Preot, oferă un sacrificiu pentru a-l salva pe Heliodor În acest timp, tinerii se înfățișează înaintea lui Iliodor, care i se arătase mai înainte și l-a biciuit atunci, și acum îl cheamă să dea mare mulțumire marelui preot, pentru care Domnul i-a dat viață, și să vestească tuturor" marea putere a lui Dumnezeu" "Iliodor, făcând jertfă Domnului și făgăduind multe jurăminte celui care i-a salvat viața și a mulțumit lui Onias, s-a întors cu ostașii la rege și a mărturisit înaintea tuturor despre faptele marelui zeu, pe care le-a văzut cu ochii lui "( și urm ) Asemănarea acestei povești cu povestea convertirii lui Pavel este de netăgăduit Așa cum Pavel a fost trimis de marele preot al Ierusalimului la Damasc pentru a-i aduce pe creștinii care erau acolo înlănțuiți la Ierusalim, tot așa și Heliodor este trimis din ordinul regelui Seleucus la Ierusalim pentru a lua în stăpânire vistieria rușinii locale Și așa cum Pavel, cu puțin timp înainte de a-și împlini misiunea, a fost doborât de o manifestare cerească, în timp ce tovarășii săi stăteau năuciți, și el însuși a fost orb pentru zile păcătoase, astfel încât a trebuit să fie dus de mână la Damasc (Fapte , ), la fel și Iliodor, îngrozit împreună cu alaiul său sub influența unui fenomen ceresc, a căzut la pământ, învăluit de întuneric și a fost dus de cei din jur într-o stare complet neputincioasă În locul evlaviosului mare preot Onias, apare aici (!) ucenicul de la Damasc Anania Așa cum foștii însoțitori ai lui Iliodor implor să-l ajute pe domnitorul care a suferit nenorociri, tot așa Domnul l-a chemat pe acesta din urmă într-o viziune pentru a-l ajuta pe Pavel și a-i reda vederea Și așa cum Pavel este avertizat printr-o viziune că Anania îl va ajuta, tot așa a doua viziune îl inspiră pe Heliodor cu recunoștință față de prima preotul Onia Soiuaono Acts , , , Dumnezeu arătându-i lui Pavel în templu îl cheamă să propovăduiască Evanghelia printre neamuri Iliodora, în schimb, fenomenul ceresc pe care tocmai l-am amintit de noi cheamă la proclamarea tuturor "mareei puteri a lui Dumnezeu"; și întorcându-se la rege, el mărturisește înaintea tuturor despre faptele marelui zeu La fel, Pavel la Damasc, la întoarcerea lui la Ierusalim, propovăduiește Evanghelia lui Isus, iar aici evreii sunt surprinși de convertirea unui om care până de curând îngrozise comunitatea din Ierusalim, așa cum acolo îl binecuvântează pe Domnul, care a făcut o minune în raport cu Iliodor și s-a umplut de bucurie și bucurie templu care nu cu mult timp înainte fusese cuprins de frică și confuzie Mai mult, chiar și biciuirea care l-a amenințat pe Pavel când a povestit despre convertirea sa (Fapte , ) pare să fie inspirată de biciuirea pe care Heliodor a suferit de fapt din mâna tinerilor cerești De asemenea, este posibil ca amintirea Eneidei lui Vergiliu , și urm nu a trecut neobservat pentru spusa relatare din Fapte' ) De aici rezultă că faimoasa minune de la Damasc, care a servit atât de des ca exemplu neraportat al convertirii brusce a oamenilor evlavioși, este lipsită de orice semnificație istorică Autorul Faptele Apostolilor a împrumutat din Cor : (unde Pavel spune: "Nu L-am văzut eu pe Isus Hristos?") și de la : și urm (care spune că până la urmă Hristos i s-a arătat lui Pavel) vestea că Hristos i s-a arătat lui Pavel În același capitol ( și urm ) a găsit un indiciu că Pavel a persecutat biserica lui Dumnezeu și că el, apostolul, prin harul lui Dumnezeu este ceea ce este Pe baza tuturor acestora, a ajuns la concluzia că, sub influența înfățișării lui Hristos, Navel a oprit persecuția comunității creștine Aceasta este persecuția cu care este asociată autorul Faptelor Ştefan a fost ucis şi l-a dus la Ierusalim Că acest eveniment a avut loc în apropiere de Damasc, când Pavel era pe cale să-i prindă pe creștinii locali, autorul Faptele Apostolilor a aflat despre aceasta din Cor I, unde a găsit și o poveste despre persecuția lui Pavel în Damasc și despre fuga lui într-un coș coborât de pe zid El a împletit povestea în propria sa poveste (Fapte : - ) și și-a atins astfel obiectivul de a plasa misiunea păgână a lui Pavel în legătură directă cu Ierusalimul și, în general, îl descrie pe acesta din urmă ca principalul centru al răspândirii Evangheliei Ce este de fapt o fraudă și ce este mier A Dreve, "Mitul lui Hristos", tradus sub / editat de P A Krasikov, vol II, ed "Krasnaya Nov", Moscova, , p Originile creștinismului Convertirea lui Pavel a avut loc, în orice caz, în condiții complet diferite de cele indicate în Faptele Apostolilor, așa cum par să recunoască acum mulți teologi Oricum ar fi, această relatare a Faptele Apostolilor nu are nicio semnificație istorică; în același timp, nu numai că toate nenumăratele, mai mult sau mai puțin profunde încercări de a deduce din punct de vedere psihologic apariția viziunii lui Pavel asupra lumii din miracolul de lângă Damasc, dar primim și dovezi puternice ale conjecturii către Galateni Cine îl va crede pe autorul acestei epistole că este identic cu Pavelul istoric, după ce își bazează narațiunea pe relatarea convertirii sale și a experiențelor legate de aceasta, care este de fapt cea mai pură ficțiune? Adevărat, autorul Galateni neagă veridicitatea relatării corespunzătoare din Fapte; se pare că nu vrea să știe nimic despre întâlnirea lui Pavel cu discipolii din Damasc, despre cunoștința lui cu Anania și mai ales despre comunicarea mai strânsă cu apostolii din Ierusalim și cu comunitățile din Iudeea, de la care ar putea primi informații mai detaliate despre Isus și de la cine trebuia să împrumute ideile călăuzitoare ale Evangheliei sale Dar forma în care el respinge această presupunere arată clar că singura sa intenție a fost de a dovedi originea divină și originalitatea viziunii sale religioase asupra lumii Fiind un evreu familiarizat cu scripturile, el nu putea să nu știe că raportul Faptele Apostolilor despre el se bazează pe povestea lui Heliodor și nimic nu ar putea fi mai simplu decât să anuleze aceste relatări doar subliniind acest fapt Între timp, el pornește de la recunoașterea fundamentală a veridicității miracolului convertirii, fără îndoială pentru că el însuși nu știe mai multe despre latura faptică a acestui eveniment decât autorul Faptele Apostolilor și că privește toată această poveste nu prin ochii lui un martor ocular, dar dintr-o pur dogmă- *) În articolul său instructiv: "Der Autor "ad Theophilum" als Historiker", îndreptat împotriva exagerării valorii istorice a "Faptelor", admis de Harnack (Hamac k), Wilhelm Brückner (Brücknerj spune: "Toată istoria a convertirii lui Pavel, expusă în capitolul din Fapte și repetat în capitolele și , precum și tot ceea ce spune Faptele Apostolilor ( , - , ) despre persecuția crudă la care au fost supuși creștinii de către Payel, este bazată pe indicații separate ale scrisorilor lui Pavel - Gal , - (?), I Cor , - ; I Kopw , Narațiunile Faptelor Apostoli unesc toate aceste mesaje separate într-o singură imagine generală" (Protest Monatshefte , Iahrg , Heft , Cp de asemenea Hausrath, "Jesus und die neutestamentl Schriftsteller", , I, din punctul de vedere al narațiunii ulterioare; chiar susține veridicitatea poveștii sale printr-un jurământ (!), în timp ce adevăratul Pavel, trebuie să ne gândim, trebuie să fi avut cu totul alte mijloace la dispoziție pentru a sublinia incorectitudinea versiunii pe care a respins-o Cel care depune jurământ, evitând dovezile care nu ar trebui să-i prezinte greutăți serioase, atrage suspiciuni destul de înțelese Totuși, însuși autorul Epistolei către Galateni, comportamentul pe care îl atribuie lui Pavel după convertirea sa, nu a putut să nu pară* puțin plauzibil, sau cel puțin mai degrabă ciudat Aceasta explică asigurarea lui solemnă că spune adevărul O astfel de atitudine față de istoria convertirii lui Pavel de ambele părți, din partea autorului Epistolei către Galateni și a autorului Faptele Apostolilor, poate fi considerată normală doar într-un moment în care nu există o amintire precisă a realității cursul evenimentelor și când Paul a reușit deja să devină un fel de legendar, o persoană despre care se putea spune orice dorește Dar acest lucru ar fi complet de neînțeles dacă ar exista o adevărată tradiție istorică despre persoana lui Pavel; căci atunci primul dintre acești autori nu ar fi îndrăznit să refacă narațiunea sus-menționată în spiritul poveștii Vechiului Testament, iar al doilea nu ar fi îndrăznit să o prezinte într-un spirit diametral opus, oricât de mult și-ar fi dorit subliniază originalitatea lui Pavel și independența acestuia din urmă față de Ierusalim P Sinodul Apostolilor Independența lui Pavel față de Ierusalim este subliniată și de autorul Epistolei către Galateni când, continuându-și narațiunea, relatează modul în care Pavel, la paisprezece ani după evenimentele tocmai descrise (totuși, nu este clar dacă se referă la vizita lui Pavel la Ierusalim) sau convertirea sa), sub influența revelației, a mers cu Tit și Barnaba la Ierusalim și a oferit comunității locale, în principal membrilor săi cei mai eminenți, evanghelia lui păgân-mistică pentru a afla dacă activitățile sale anterioare nu fuseseră în zadar Dar nici Titus, care l-a însoțit, deși era elen, nu a fost forțat de nimeni să fie circumcis, în ciuda faptului că în comunitatea menționată se presupunea că s-au strecurat falși frați, căutând să compromită libertatea de lege pe care o avea el, Pavel pătruns * a vorbit în numele lui Hristos neamurilor Dar nu timp de o oră - așa ne asigură naratorul - Pavel nu le-a cedat Iar conducătorii adunării din Ierusalim nu au adăugat nimic la evanghelizarea lui Dimpotrivă, văzând că, de fapt, cu Evanghelia lui a obținut în rândul neamurilor același succes pe care îl avea Petru cu Evanghelia sa printre iudei, ei, și anume Iacov, Chifa și Ioan, care erau considerați "stâlpii" comunității; i-au dat lui și lui Barnaba mâna părtășiei și au convenit cu ei că cei doi vor merge la neamuri și își vor îndeplini misiunea printre evrei; în același timp, au pus o condiție ca Pavel să aibă grijă de bieții evrei-creștini, ceea ce se presupune că apostolul a făcut exact Din nou, zelul cu care imaginarul Pavel subliniază independența sa față de apostolii din Ierusalim este izbitor Așa cum anterior a asigurat că sursa Evangheliei sale nu a fost comunicarea orală, ci presupusa revelație, tot așa acum susține din nou că și-a întreprins călătoria la Ierusalim sub influența revelației, și nu în numele altora, în numele său iniţiativă, şi nu din respect pentru autoritatea superioară a apostolilor din Ierusalim, a căror părere trebuia să ia în considerare Nu fără iritare, el vorbește despre "renumit pentru ceva" ( , ) și venerat de "stâlpi" ( , ) și subliniază cu siguranță că nu contează pentru el cine au fost înainte, pentru că Dumnezeu nu acordă nicio importanță la personalitate ( , ) În același timp, se pare că nu observă deloc absurditatea înțelegerii care, după el, a avut loc între Pavel și ierusalim Conform acestei înțelegeri, Pavel și Barnaba urmau să propovăduiască Evanghelia printre neamuri, iar Petru și anturajul său printre evrei; acest plan era evident impracticabil în cetăţile în care trăiau intercalate evrei şi neamuri şi unde, prin urmare, apostolii nu puteau conversa cu unul fără să fie auziţi de celălalt Dacă trebuie să avem încredere în Faptele Apostolilor în orice moment, este doar în cel în care se spune că în predicarea lor apostolii s-au adresat în primul rând iudeilor și că Pavel și Barnaba au vorbit inițial în sinagogi În cap : Pavel le spune iudeilor: "Voi aţi fost cei dintâi cărora li s-a propovăduit Cuvântul lui Dumnezeu; dar de vreme ce o respingeți și vă faceți nevrednici de viața veșnică, atunci ne întoarcem la neamuri " Cu toate acestea, Pavel continuă să predice în sinagogi Mai mult decât atât, în Roma însăși, el îi convoacă în primul rând pe cei mai nobili dintre evreii locali și le predică Evanghelia și numai după după ce cuvintele sale nu au avut efect asupra lor, el exclamă cu amărăciune: "Deci să vă fie cunoscut că mântuirea lui Dumnezeu a fost trimisă neamurilor: ei vor auzi" ( , ) În consecință, Pavel, la fel ca toți ceilalți apostoli, s-a arătat mai întâi cu Evanghelia lui iudeilor și numai eșecul predicării sale printre ei l-a făcut un apostol păgân Acest lucru este destul de firesc, deoarece predica despre mântuirea oamenilor prin moartea ispășitoare a lui Mesia, prin însăși esența sa, era destinată evreilor Numai în acele cuvinte cu care conducătorul ceresc se adresează lui Pavel, el este referit ca un apostol al neamurilor ( , ; , ; , ; , ) Dar este clar că aceasta este o inserție ulterioară, menită să arate că eșecul predicării lui Pavel printre iudei a fost prezis de Dumnezeu Între timp, epistola către Galateni se pare că încearcă să-l înfățișeze pe Pavel încă de la început ca pe un apostol păgân Cu toate acestea, câteva versete mai jos ( , și urm ) el afirmă că au existat și evrei în comunitatea antiohiană (cf și Cor , și urm ), și nu numai aici, chiar și în Corint, se presupune că au existat mesageri iudeo-creştini care, referindu-se la apostolii cei mai de seamă, au acţionat în spiritul acestora din urmă ( Cor , ; Cor , şi urm ) În consecință, niciuna dintre cele două părți nu a încheiat niciun acord solemn Aceasta arată că autorul Epistolei către Galateni îl contrazice nu numai pe Pavel din Epistola către Corinteni, ci și pe sine însuși, mai ales când încearcă să sugereze că apostolii cei mai de seamă au aprobat Evanghelia pe care a propovăduit-o, i-au întins mâna lui părtășie și și-a binecuvântat activitățile, ca apostol păgân Totuși, în această Evanghelie, dacă ar fi așa cum o înfățișează Epistola către Galateni, ostilitatea față de legea iudaică este exprimată cu atât de ascuțit încât pentru evrei ar trebui să le pară o de-a dreptul blasfemie împotriva lui Dumnezeu O depărtare completă de iudaism este necesară aici cu o consecvență atât de strictă încât autorul declară pe oricine care este doar circumcis un dușman al lui Mesia și pretinde că o astfel de persoană trebuie să îndeplinească întreaga lege ( , ) Mai mult, se spune că nu există altă Evanghelie decât cea propovăduită de Pavel; oricine schimbă ceva în ea, el "încurcă" comunitatea, * iar autorul Epistolei către Gatami îi anatemizează pe cei care îi învață pe Galateni alții decât el, chiar dacă ar fi însuși un înger din ceruri ( , și următoarele ) Nu poate exista nicio îndoială că, dacă Pavel ar fi prezentat această Evanghelie evreilor, nu numai că ei nu l-ar fi ascultat, dar l-ar fi ucis pur și simplu Și se presupune că această Evanghelie a fost aprobată au fost apostolii cei mai de seamă oameni care, prin admiterea autorului la Galateni, au aderat la lege și tăierea împrejur și care, cu toată credința lor în Hristos, se considerau încă în principiu evrei? Și acesta este punctul de vedere pretins apărat de Paul? Numai acest fapt este suficient pentru a recunoaște falsitatea epistolei menționate ca indiscutabilă Este destul de clar că și aici autorul epistolei caută să-și convingă cititorii de independența absolută a personalității lui Pavel și a Evangheliei pauline față de Ierusalim și, în același timp, să le insufle o încredere liniștitoare că Evanghelia în iluminarea ei a fost aprobată de apostolii cei mai de seamă, iar activitatea sa apostolică a fost aprobată de ei Făcând acest lucru, el se opune din nou unei alte vederi a slujirii sale apostolice care contestă această independență și nu există nicio îndoială că în acest caz el vizează și Fapte sau una dintre sursele lor Faptele Apostolilor relatează că Pavel, împreună cu Barnaba, au vizitat mai întâi Ierusalimul în numele comunității antiohiene pentru a oferi acolo o alocație pentru frații care locuiau în Iudeea (Fapte , și următoarele) În cap și descriu prima călătorie a lui Pavel și Barnaba în scopuri de predicare Apoi - relatează Faptele Apostolilor ( , și următoarele) - au plecat din nou la Ierusalim Motivul pentru aceasta a fost entuziasmul provocat în comunitatea din Antiohia de faptul că evreii i-au învățat pe frații locului: dacă nu ești tăiat împrejur după ritul lui Moise, nu poți fi mântuit Și astfel, Pavel și Barnaba au fost trimiși de comunitate la apostolii cei mai de seamă și la preoții Ierusalimului pentru a afla părerea lor despre această chestiune Aici unii dintre ereziile fariseilor, "cei care au crezut" au început să demonstreze necesitatea tăierii împrejur; dar în timpul întâlnirii care a fost convocată pentru a rezolva această problemă controversată, Petru a subliniat că din vremuri imemoriale neamurile aud cuvântul lui Dumnezeu în sinagogi și credința le este și ea la îndemână și că, de aceea, nu se cuvine să impună tuturor Iudeo-creștinii a fost eliberat jugul din care erau chiar și neamurile care s-au convertit la iudaism Atunci Barnaba și Pavel au început să vorbească despre modul în care au convertit neamurile Iacov a încheiat dezbaterea declarând că opinia lui Petru a fost confirmată de cuvintele profeților Atunci apostolii și preoții, împreună cu întreaga comunitate, au hotărât să înștiințeze creștinii păgâni din Antiohia, Siria și Cilicia că cei care, insistând asupra tăierii împrejur, "încurcau" obștea și zguduiau sufletele, nu aveau nicio autoritate în acest sens și că nu sunt puse sarcini noi pe obzhiny; singura cerinţă pe care le prezintă Actele în formularea lor care a ajuns până la noi este respectarea aşa-ziselor poruncile lui Noe, și anume abținerea de la idolatrie, curvie, strangulare și sânge Dar versetele , și relatate aici, precum și și (cf și , ) nu au fost cu siguranță incluse în textul original și trebuie considerate ca o inserție ulterioară ) În ce măsură acest mesaj a fost reelaborat și în alte privințe, nu ne vom opri aici Să subliniem doar următoarele: este foarte probabil ca călătoria lui Pavel și Barnaba la Ierusalim, despre care se discută în cap II, și urm , solemn cu cea din care Ch și că interpretul Faptele Apostolilor a împărțit o călătorie în două diferite Autorul Epistolei către Galateni avea probabil textul original în fața lui, iar acest lucru l-a determinat să-și amintească de mângâierea pentru săraci, pe care Pavel trebuia să o livreze la Ierusalim ( , ) Pentru faptul că, în relatarea de mai sus a întâlnirii sale cu apostolii Ierusalimului, el a avut în vedere cele menționate în cap Faptele apostolilor , o conferință referitoare la creștinii păgâni, este la fel de sigură ca și faptul că în relatarea sa despre convertire el s-a bazat pe relatarea corespunzătoare din Fapte ) Dar aici Faptele Apostolilor are o mare probabilitate istorică, pentru că am văzut deja cât de absurdă este narațiunea corespunzătoare a Epistolei către Galateni și cum autorul epistolei menționate se contrazice pe sine și Epistolele către Corinteni În același timp, după cum s-a spus, există o discrepanță deliberată cu Faptele Apostolilor, care vine de la însuși autorul Epistolei către Galateni Pavel trebuia să fie complet eliberat de orice influență exterioară Simplul fapt că Pavel a mers la Ierusalim, se presupune că în numele comunității antiohiene, îl încurcă pe autorul Epistolei către Galateni: revelația nu ar fi trebuit să-l determine pe apostol să facă această călătorie El tăce despre Barnaba și, în special, nu admite ideea că Pavel ar fi trebuit să ceară părerea apostolilor și preoților Ierusalimului cu privire la tăierea împrejur și să se supună deciziei lor și nu a jucat deloc rolul principal, iar Petru a luat lucrurile în propriile mâini și Iacob, care a hotărât asupra subiectului controversat Deci este clar că autorul Galateni exaltă mier Piuar Regatul Unit op , sl ) Gal : și urm , versetele par a fi inspirate de Faptele Apostolilor : urm Pavel, caută să-l înfățișeze ca fiind însuși zeul postului, apostolul păgân onctuos și Evanghelia lui - nu numai ca fiind egale ca origine cu Evanghelia Ierusalimului, ci și ca singurul adevărat și real, chiar dacă numai prin simplul fapt că predicator al acestei Evanghelii a fost, se presupune, a primit o revelație specială a lui Dumnezeu) Pavel și Peter Am spus deja că hotărârea, conform căreia creștinii păgâni, pentru a fi egali în drepturi cu creștinii evrei, trebuiau să țină poruncile lui Noe, nu a fost inclusă în textul original al Fapte Aceasta dovedește cel mai evident poziția luată de Petru la Antiohia cu privire la subiectul mesei, așa cum ni se spune în Galateni : și următoarele Căci împrejurarea că, în timpul șederii sale în Antiohia, Petru a mâncat mai întâi cu neamurile și apoi, de frica solilor evrei ai lui Iacov, s-a distanțat de neamuri și a convins pe alți creștini evrei și chiar pe Barnaba să adopte același comportament, ar fi este complet de neînțeles dacă decizia menționată ar fi fost deja pronunțată mai devreme, la Ierusalim La o întâlnire de la Ierusalim, care a fost convocată în legătură cu tulburările din comunitatea antiohiană ridicate de către trimișii evrei, s-a hotărât ca, împreună cu iudeo-creștinii care respectă legea și ritul circumciziei, și creștinii păgâni eliberați de aceste obligații fi recunoscut În același timp, ei au arătat atitudinea față de iudaism a neamurilor care trecuseră de partea sinagogilor Nu s-au luat însă decizii cu privire la detaliile relației dintre cele două grupuri, ceea ce a dus la scurt timp la conflicte, punct de plecare pentru care a fost problema mesei Despre evenimentele din Antiohia, Faptele Apostolilor nu relatează în mod direct nimic Dar povestea convertirii centurionului păgân Corneliu (Fapte , și urm ) de către Petru, care a avut o viziune care l-a făcut conștient de distrugerea distincției dintre cei tăiați împrejur și netăiați împrejur, stabilită de legislația evreiască privind hrana , și care a fost adus în fața justiției la Ierusalim pentru faptul că a mâncat cu cei netăiați împrejur ( , și urm ) - această poveste, în ciuda caracterului ei mitic, conține încă destul de clară ') cf Fe^ter, uk cit , - ' meks pentru evenimentele din Antiohia În dorința sa de a-l înălța pe Petru, se pare că autorul Faptele Apostolilor a decis să păstreze tăcerea despre evenimentul real, deși îl știa, și l-a înlocuit cu o altă poveste, în care se spune despre Petru că el a fost primul care s-a așezat la aceeasi masa cu neamurile si ca aceasta a fost aprobata de restul apostolilor În orice caz, conferința despre atitudinea creștinilor păgâni față de lege și tăierea împrejur, despre care se discută în cap Faptele , ar fi lipsit de orice "înțeles dacă povestea lui Petru și a centurionului* s-ar fi întâmplat deja mai devreme ) Autorul Epistolei către Galateni, dimpotrivă, a folosit chiar originalul, pe care naratorul Faptele Apostolilor îl reelaborase și care condamnă iudeo-creștinismul în persoana lui Petru, pentru a-l umili în ochii neamurilor și a slăvi propria sa evanghelie, care respinge legea, ca fiind singura consecventă și adevărată El îl obligă pe Pavel să reziste comportamentului nehotărât și laș al lui Petru și profită de această ocazie pentru a-și expune propria evanghelie, cu toate concluziile ei ostile, bazându-se în principal pe Epistola către Romani Să vadă în aceasta o "ispravă de semnificație istorică mondială", deoarece aici evanghelia mistică a libertății atinge mai întâi punctul culminant și pentru că aici se realizează o ruptură completă cu iudeo-creștinismul; dar nu aceasta este isprava acelui Pavel, a cărui viață este descrisă de Faptele Apostolilor și cu a cărui viziune asupra lumii ne așteptam să ne cunoaștem în principalele scrieri - în Epistola către Romani și în ambele Epistole către Corinteni; și chiar aceia care văd în Galateni "material neprețuit pentru studiul biografiei și psihicului lui Pavel" (Weiss) și care, pe baza acestuia, încearcă să corecteze narațiunea Faptelor, arată o ignoranță completă a adevăratului caracter al acestei epistole Căci în ea nu avem de-a face cu adevăratul Pavel, Pavel I, un predicator credincios al morții ispășitoare a lui Hristos, și nici măcar cu Pavel al II-lea, adeptul mistic și fanatic al învățăturii pauline originale, ci cu Pavel al III-lea, în a cărui ochii imaginea adevăratului Paul , datorită asocierii sale cu Paul al II-lea, i-a depășit deja pe toți ceilalți apostoli și care, în cele din urmă, este preocupat doar să înfățișeze iudeo-creștinismul lui Petru și Iacov ca o formă inferioară a Evangheliei și a lui x) miercuri Felter, Marea Britanie cit , și urm reprezentanții ca și figuri la fel de defecte, înconjurând astfel imaginea lui Pavel cu un halou și mai mare Dar dacă, după toate cele spuse, mai rămân îndoieli, ele sunt cu totul înlăturate de împrejurarea că, în alte privințe, Epistola către Galateni pare a fi ficțiune Pentru că descrierea atitudinii lui Pavel față de Galateni nu se distinge nici prin plauzibilitate și claritate și este, ca Gal : - , o reproducere a evenimentelor expuse în Epistolele către Corinteni, în special în a doua dintre ele; De acolo sunt împrumutate și figuri ale instigatorilor iudaici, care, se pare, și-au recăpătat comunitatea de la apostol Vioicitatea glorificată și claritatea prezentării, care se presupune că sunt de obicei inerente epistolelor pauline, nu sunt prezente în epistola către Galateni Totul în ea este abstract, istețimea este vizibilă în toate, totul dă impresia a ceva neexperimentat, ci inventat și, de altfel, aici autorul nu a reușit să evite contradicția cu sine, căci îl face pe Pavel să scrie astfel de lucruri care erau potrivite în epistolele către Corinteni, dar cu totul de neînțeles, în ceea ce-i privește pe Galateni *) Astfel, scrisoarea către Galateni nu respinge în niciun caz afirmația noastră anterioară că cele două puncte de vedere diferite, însoțindu-se și împletite unul cu altul> în Epistola către Romani și în Epistolele către Corinteni, aparțin a doi autori diferiți și că Pavel, care, cu mistica sa Evanghelia libertăţii în Hristos a avut un impact uriaş asupra timpului următor, nu are nimic de-a face cu Faptele lui Pavel Epistola către Galateni nu este altceva decât un "document personal" al Apostolului Pavel Autorul acestui mesaj este o persoană fictivă; prin urmare, nu se poate pune îndoială că viziunea teologică asupra lumii pe care o dezvoltă, care în principalele sale trăsături coincide cu viziunea asupra lumii a lui Paul al II-lea, provine din Pavelul istoric Avem de-a face aici cu principalele curente ale gnosticismului evreiesc sau ale sectei apocaliptice a lui Iisus, care tratau legea evreiască în mod diferit față de cei botezați în numele aceluiași Pavel, ale căror raționamente erau legate și împletite cu viziunea haldelor istoricului Pavel numai pentru că adevăratul Pavel s-a comportat în raport cu mai mult decât legea iudaică ) miercuri Felter, Marea Britanie cit , p Despre falsitatea Epistolei către Galateni, vezi Steck, "Der Galaterbrief nach seiner Echtheit untersircht* , vanderBergwan Eysinga, "Radical views* ff independent decât oricine altcineva, și că sub influența lui problema predicării - printre păgâni a devenit pentru prima dată centrul conștiinței creștine Aceasta explică, de asemenea, poziția ezitantă și nehotărâtă a lui Pavel Faptele Apostolilor în raport cu legea, care, totuși, s-a dovedit a fi suficient de particulară pentru ca evreii evlavioși să-l acuze că s-a îndepărtat de credința tradițională; Așa se explică și contradicția dintre imaginea lui Pavel pe care ne-o înfățișează Faptele Apostolilor și impresia pe care o facem despre el din epistolele sale, și anume, ca susținător al unei atitudini ireconciliabil ostile față de lege, excluzând orice posibilitate de orice fel de religios comunicarea dintre Pavel și evrei Până în prezent, toate atacurile la adresa autenticității epistolelor pauline au fost respinse prin referire la originalitatea, vivacitatea și caracterul lor personal, trăsături care par să excludă orice idee că epistolele pauline, așa cum susține școala radicală a teologiei olandeze, sunt un produs artificial al revizuire ulterioară, cu care, totuși, lasă deoparte numeroase completări și modificări, care parțial nu sunt negate de susținătorii autenticității epistolelor pauline Această întrebare îndoielnică va dispărea dacă suntem de acord că epistolele corespunzătoare, adică Epistola către Romani și ambele Epistole către Corinteni, așa cum este recunoscută aici ca fiind posibilă, conțin de fapt în parte raționamentul autentic al lui Pavel istoric, a cărui relatare și trebuie atribuite în primul rând, toate reflecțiile personale ale autorului acestor mesaje Dar aceasta este concesia maximă care poate fi făcută în mod justificat autentificatorilor epistolelor pauline fără riscul de a sustrage însăși natura acestor epistole și inconsecvența lor cu Faptele Apostolilor Cu toate acestea, până la eliminarea acestor dezacorduri, va trebui să considerăm afirmația încăpățânată de către teologii istorici germani a autenticității "indiscutabile" a epistolelor pauline în ansamblu ca pe o noțiune preconcepută În ceea ce privește restul scrisorilor lui Pavel, despre care se știe, de asemenea, că au fost atacate în mod repetat de teologi, este dincolo de scopul acestei cărți să se decidă dacă ele conțin măcar un "nucleu adevărat" Felter crede că Epistola către Tesaloniceni se sprijină pe o temelie autentică; este posibil ca și alte epistole atribuite lui Pavel să aibă aceeași bază Dar în orice caz În orice caz, raționamentul teologic al acestor epistole nu are nimic de-a face cu Pavelul istoric, dacă a existat vreodată; autorii lor s-au bazat, fără îndoială, pe Epistolele către Romani și Corinteni, și poate și pe Epistola către Galateni, din care au tras nu numai idei teologice, ci parțial și ture de vorbire, așa cum a făcut și autorul Epistolei către Galateni cu Epistola către Romani și cu ambele Epistole către Corinteni Și dacă, mai ales în domeniul doctrinei învierii și a sfârșitului lumii, ele se îndepărtează parțial de epistolele sus-menționate, dacă, în special, prin glorificarea lor excesivă constantă a mântuitorului dinainte de lume și de după lume , au dezvoltat hristologia din ce în ce mai îndrăzneț și fără teamă, apoi cu toate acestea nu trec nicăieri dincolo de fundamentele fundamentale ale viziunii asupra lumii Romani și ambii corinteni, iar acest lucru nu este deloc contrazis de faptul că aici, așa cum spun olandezii, suntem nu se ocupă de scrierile unei singure persoane, ci ale unei întregi școli teologice Când această lucrare a fost finalizată, când Epistola către Romani și ambele Epistole către Corinteni și-au dobândit forma actuală, este greu de spus ceva cert despre aceasta Aparent, aceasta s-a întâmplat abia în prima jumătate a secolului al II-lea, în orice caz, într-o perioadă în care istoricul Pavel trecuse de mult din lumea celor vii; în ceea ce privește Epistola către Galateni, ea se referă, fără îndoială, la vremea în care existau nu numai Epistola către Romani și ambele Epistole către Corinteni, ci era disponibil și textul principal al Fapte, ale cărui imagini începeau deja să dobândească un caracter colorare mitică VIL IISUS "ISTORIC" ÎN EPISTOLELE PRINCIPALE LUI PAUL Semnificația istorico-religioasă a lui Isus în Pavel Aici ne interesează în principal problema naturii și caracterului lui Isus, deoarece epistolele pauline ne permit să judecăm acest lucru Cei care pătrund în mod imparțial în aceste epistole, lăsând deoparte toate amintirile evangheliilor, nu își vor veni ușor în minte că Isus este conceput de Pavel ca o figură istorică Isus joacă în Pavel doar rolul unui principiu religios, mântuitor Fiind în poziția sa "domnul" (kyrios) comunității - acest nume a fost împrumutat, după Busse, de la cultul răsăritean care diviniza regii și cezarii - el poartă în sine, pe de o parte, trăsăturile dreptei Înțelepciuni Pseudo-Solomon, "fiul lui Dumnezeu, slujitorul suferind al lui Dumnezeu Isaia, care își jertfește viața pentru păcatele omenirii și pentru această jertfă ispășitoare slăvită de Dumnezeu și este din acest punct de vedere o persoană obișnuită, pe de altă parte , el apare ca unul dintre acei "fii ai lui Dumnezeu" sau divini mântuitori trimiși din ceruri, în sensul învățăturilor misterului gnostic, care coboară pe pământ, se luptă cu demonii, suferă, mor și, după ce au biruit moartea, se întorc la Dumnezeu din nou Cu toate acestea, Pavel nu a reușit să sudeze aceste două imagini esențial diferite într-un întreg organic cu ajutorul conceptului de schuch Mântuitorul este numit de Pavel Hristos, mesia, în măsura în care se înțelege esența sa divină și activitatea sa răscumpărătoare supranaturală în sensul așteptării apocaliptice a mântuirii El sună este numit Isus pentru că se referă la natura lui umană și mijlocirea lui pentru urmașii săi Și a fost numit Isus crunch sau Hristos Iisus, ca fiul lui Dumnezeu coborât din cer, care își schimbă spiritualitatea curată cu esența umană pe pământ, ia forma unui "rob", moare pe cruce, este înviat de Dumnezeu din mort și cum "Domnul" se înalță în împărăția cerească, așa cum se spune în Filipeni : și următoarele Aceasta arată că Pavel nu neagă că Isus, mesia, a fost un om, a apărut odată pe pământ și a fost răstignit ca o persoană obișnuită; dimpotrivă, acesta era miezul credinței sale, dar el nu a pornit din experiența istorică, ci s-a bazat în declarațiile sale exclusiv pe "scriptură", și el însuși nu a dat niciun motiv pentru identificarea directă a omului Iisus Hristos proclamat de el cu acel Iisus, a cărui istorie imaginară ne spun evangheliile Imaginea slujitorului lui Dumnezeu suferind în Isaia, Pavel, ca toată mistica evreiască, considerată ca o prezentare a unui eveniment real Era sigur că moartea mântuitoare a slujitorului lui Dumnezeu are un sens mântuitor pentru omenire, deși, ca fenomen cu adevărat mesianic, pe care evreii îl așteptau în viitor, nu a primit nicidecum recunoașterea universală Dar Pavel era convins de acest lucru, la fel cum adepții lui Osiris erau convinși că zeul lor a trăit cândva pe pământ sub forma unui om, a binecuvântat Egiptul cu faptele sale și a murit o moarte cruntă în mâinile fratelui său Typhon sau Set, sau în mod similar, cum frigienii atribuiau tot felul de proprietăți umane lui Attis lor, sirienii lui Adonis lor, grecii lui Dionysos lor etc , și au indicat localitățile unde, se presupune, principalele evenimente din viața zeilor menționați au avut loc loc Autoritatea Scripturii l-a servit lui Pavel, ca evreu, ca o garanție că convingerea lui era adevărată; nu avea nevoie de alte dovezi (Gal : ) În ceea ce privește cronologia evenimentului numit și circumstanțele imediate care l-au însoțit, atunci, ca persoană străveche, Pavel s-a gândit puțin la acest lucru, așa cum, de exemplu, grecii sau egiptenii nu erau deloc interesați de când zeitățile lor trăiau pământ, a cărui moarte o comemorau anual cu festivități solemne Dumnezeu și-a trimis fiul "când a venit împlinirea vremurilor" (Gal : ), adică atunci când perioada de existență a lumii prevăzută de Dumnezeu a expirat, după care și conform babilonianului, persanului și indianului reprezentari, avea să apară pe pământ un mântuitor*) Gnosticul și Apocalipticul nu aveau nevoie de o formulare mai detaliată, iar această întrebare a fost rezolvată În realitate, Hristos nu este pentru Pavel o persoană istorică, ci, așa cum subliniază și Martin Brückner (Bruckner), o "persoană religioasă și istorică" exclusiv, desigur, nu în sensul modern, deoarece așa-numitul Isus istoric, de exemplu, în sensul școlii Ritschl, ar fi absurd în ochii lui Pavel" * Întreaga imagine a lui Isus uman și pământesc este înfățișată în Pavel ca intangibil și plutind în afara timpului și spațiului, la fel de învăluit în incertitudinea mitologică, ca imaginea unui sclav suferind al lui Dumnezeu de la Isaia Pavel nu este interesat de detaliile vieții lui Isus El este indiferent chiar și față de circumstanțele imediate ale morții sale și, cu cât poate spune mai puțin despre toate acestea, cu atât mai ușor se oprește asupra descrierea imaginii cerești a lui Hristos și asupra faptului metafizic al răscumpărării, care devine posibil pentru oameni mulțumiri la isprava supra-pământească a iubirii realizată de fiul divin De obicei, teologii susțin contrariul În ceea ce privește "mitul lui Hristos", așa cum este bine cunoscut, Pavel acționează și aici ca "martor principal" al istoricității lui Isus Prin urmare, ne confruntăm cu sarcina de a considera mai detaliat valoarea istorică a acestor dovezi Deci, la ce fapte istorice din viața lui Isus se referă Pavel? Întâlnirea personală a lui Pavel cu Isus "istoric" Nu poate fi vorba despre binecunoscutul pasaj din Cor , ar putea oferi ceva pentru a rezolva această problemă Cuvintele: "De aceea, de acum înainte nu cunoaștem pe nimeni după trup, dar dacă L-am cunoscut pe Hristos după trup, acum nu știm" dovedesc, după Ewald, Hilgenfeld, Beyschlag, Yog Weiss și colab , cunoștința personală a lui Pavel cu Evanghelia lui Isus Dar acest lucru nu este adevărat prin simplul fapt că sensul acestor cuvinte este extrem de obscur, iar cel mai probabil răspunsul lor este cel mai probabil ) Cf Marcu, , ; apoi "Zimmerii, die Keilinschriften", atifl , ) Apariția hristologiei lui Pauline, Sensul contextual, așa cum a subliniat Baur, este că ideea iudeo-carnală a lui Mesia este respinsă de Pavel în interesul unei înțelegeri pur spirituale a lui Hristos Nu cunoașterea omului trupesc în Hristos, nu cunoașterea trupească a lui Hristos duce la miracolul reînnoirii interioare, ci doar cunoașterea spirituală a esenței sale, conștiința că Hristos în esența sa este un spirit și că posibilitatea de gnoză sau contemplare intelectuală, unire mistică într-un act de iubire cu Hristos, cu alte cuvinte, posibilitatea mântuirii "Hristos după trup", cu care începe actul fiecărei unio mystica, este doar o premisă istorico-religioasă sau o condiție psihologică pentru cunoașterea adevăratului Hristos, adică spiritual, ca principiu mântuitor imediat Cu viziunea "Hristos după trup", cunoașterea, care în sine pare a fi "carnală", se transformă în cunoaștere spirituală reală pentru beneficiar, "Hristos după trup" se transformă în "Hristos după Duhul" iar cunoștințele de primul fel coboară la nivelul unui membru mediator secundar, ca o etapă pregătitoare, educațională a mântuirii bazată pe cunoaștere (gnoză) (cf Cor : și urm ; : și urm ; Cor ) Din punct de vedere gramatical, expresia "după trup" se referă cu siguranță doar la activitatea de cunoaștere d) Dar chiar dacă presupunem că această expresie se aplică și lui Hristos, atunci, în orice caz, nu trebuie să ne gândim la Isus "istoric" al Evangheliilor Dimpotrivă, datorită cunoașterii spirituale a lui Hristos sau cunoașterii lui Hristos ca duh, Pavel se simte ridicat la o astfel de înălțime de spiritualitate absolută, încât nu mai cunoaște pe nimeni "care este după trup", și toți oamenii par să el numai membri și părți constitutive ale acelei împărății a spiritului în care sunt una cu Hristos Dacă Drescher ) și Weiss folosesc toate pârghiile psihologiei moderne pentru a dovedi, pe baza Faptelor Apostolilor, că Pavel se afla în Ierusalim la momentul condamnării lui Hristos și, prin urmare, L-a văzut pe Isus cu ochii săi fizici, atunci ei pornesc de la faptul că de ambele ori a fost necesar mai întâi să o dovedim, și anume din existența lui Iisus istoric și autenticitatea "istoriei" evangheliei Mai mult, locul însuși al Actelor la care se referă nu rezistă criticii istorice Pentru părțile sauliane ale poveștii lui Ștefan *) M In g ii cu kpeg, decret, soc , urm !) "Das Leben Jesii bei P'ulus", (Fapte , la , ) "se pare că mai târziu s-au prins sau țesute într-o urzeală care nu le-a cuprins inițial" * ) Raportul că apostolul a fost prezent în timpul persecuției lui Ștefan aparține lumii legendelor În același timp, afirmația că Pavel l-a cunoscut personal pe Mântuitor și că Corinteni : se referă la Isus istoric, de asemenea, cade "Sugestia că apostolul a fost sub impresia lui Isus pământesc trebuie recunoscută ca fiind extrem de improbabilă prin simplul fapt că el nu este nicăieri, chiar și în Cor , , nu se referă la aceasta; Dimpotrivă, în Cor : și : aproape în mod deliberat își bazează caracterizarea lui Hristos și apostolatul său pe influența lui Hristos înviat și înălțat Dacă Pavel ar fi intrat în contact presupus cu Isus în timpul șederii sale la Ierusalim sau în ultimele zile ale persecuției și la moartea sa, atunci cu siguranță ar fi trebuit să existe indicii în acest sens în scrisorile apostolului Polemica lui împotriva evreilor probabil că în acest caz nu ar fi complet lipsită de referiri la ceea ce el a experimentat și a auzit personal După consideraţiile exprimate de Reizenstein ) despre Cor : toate încercările posibile (din păcate, încă în curs de dezvoltare) de a folosi acest loc ca o confirmare a cunoașterii personale a lui Pavel cu Isus trebuie eliminate în cele din urmă El respinge hotărât punctul de vedere al lui Weiss și îl privează de acea bază filologică pe care teologii sunt de obicei atât de dornici să se bazeze Pentru a dovedi cunoștința personală a lui Pavel cu Isus, mai degrabă decât Cor : , s-ar putea referi la Cor : Aici se spune: "Nu l-am văzut eu pe Isus Hristos, Domnul nostru?" Totuşi, după sensul general, aceste cuvinte nu se referă deloc la pământesc, ci doar la Hristos "înălţat", care l-ar fi chemat pe Pavel, în drum spre Damasc, la slujirea apostolică De aceea, cei care afirmă, împreună cu Gausrat, că partidul "Hristoșilor" din Corint ( Cor , ) era format din astfel de oameni care L-au cunoscut personal pe Hristos, l-au tratat pe Pavel cu dispreț și au contestat demnitatea lui apostolică, sunt complet greșiți că nu l-a cunoscut, spun ei, pe Isus "în trup" ) Pentru o asemenea interpretare, pasajul indicat al Epistolei către Corinteni nu este decisiv W Heitmiiller "Zum Problem Paulus und Jesus" în "Zeitschr f neutestamentl Wissensch*, ) Feine, Marea Britanie cit , ; cp de asemenea ) "Die hellenistischen Mysterienreligionen", , și urm ) Hausrath, "Jesus ud neutestamentl Schriftsteller** I, Originile creștinismului nu există nicio dovadă și nimic care să dovedească că cei care, conform Cor , fl , ei nu vor să-l recunoască pe Pavel ca apostol, ei aparțin tocmai numărului "al lui Hristos" Cine au fost acești "creștini" și cum se deosebeau de adepții lui Petru și Apolo, nu știm acest lucru și, în starea actuală, nu vom ști niciodată Dacă la momentul condamnării lui Hristos, Pavel se afla într-adevăr în Ierusalim, atunci este absolut de neînțeles de ce nu L-a văzut pe "Isus în trup" cu ochii săi fizici Dacă, după cum urmează din Cor , , reproșul că - nu L-a văzut de fapt pe Isus și L-a văzut pe Domnul doar "în duh" sau ca o viziune este adevărat, atunci la timpul indicat nu a putut fi în Ierusalim și, prin urmare, nu poate fi considerat în cel menţionat aici sensul istoricităţii lui Isus Relația lui Isus Există în Pavel o serie de figuri de stil și expresii pe care teologii le atribuie de obicei lui Isus istoric și care, în opinia lor, sunt de înțeles doar din acest punct de vedere " Potrivit lui Pavel, Isus era un bărbat ( Cor : ; Rom : ; : ), care s-a născut dintr-o soție și s-a supus legii (Gal : ), fiul lui poporul lui Israel (Gal : ; Romani : ; : ), din sămânța lui David după trup (Romani : ) Dar toate aceste definiții sunt împrumutate din învățătura iudaică a lui Mesia, în special din Scripturi, și nu au un sens cu adevărat istoric, ci doar dogmatic Mai mult, coborârea lui Isus din sămânța lui David, confirmată de Pavel, contrazice clar pasajul din Evanghelii (Marcu : ) unde se spune că Isus însuși a negat că Mesia ar fi fiul lui David; de aceea, în orice caz, nici el nu se considera un descendent al lui David În ceea ce privește nașterea sa dintr-o femeie și faptul că "Isus s-a supus legii mozaice, atunci van Eysinga observă pe bună dreptate că aceste date sunt cu siguranță absurde, ca materiale pentru biografia unui rabin evreu și au sens numai în măsura în care se referă la fiul etern al lui Dumnezeu * ) Prin urmare, tu *) Hausrath, Marea Britanie op , sl mier de asemenea H o zm a nn, "Neutestamentl Theologie*, p ; W În g ii c e g, "Die Christologie des Markusevangeliums" în "Protest, Monatsheftee Comunicarea lui cu Petru în timpul unei șederi de două săptămâni la Ierusalim, Gal , , i-ar putea ajuta să ajungă Răspunsul pe care îl dă Weiss la această întrebare, care se rezumă în esență la raționamentul despre "farecul extraordinar al personalității lui Isus", demonstrează, mai mult decât orice altceva, că istoricii liberali nu pot obține niciodată o explicație exhaustivă în acest fel Weiss nu pare să fie pe deplin mulțumit de propriile sale considerații; lasă în îndoială cel mai important lucru sau se exprimă vag și nesigur pe această temă, și însăși încercarea sa de a elimina problema, care, din lipsă de cetăți solide, nu poate fi rezolvată de istoriografia teologică prin intermediul "psihologizării patetice" " suficient dezamăgit de Albert Schweitzer, dezvăluie și mai clar falimentul complet al tuturor acestor direcții Cu atât mai amuzante sunt complimentele generoase ale lui Weiss, pe care le prodigă susținătorilor mitului lui Hristos, de exemplu: "Celor cărora le pasă de problemele adevărate, sunt sarcini mai urgente decât lupta împotriva încăpățânării ineradicabile" ( ), sau: "Discuția cu ei este inutilă * ( ) Dacă istoricitatea lui Isus trebuie neapărat dovedită sau dacă, la fel ca în cazul lui Weiss, ea servește ca o simplă premisă, atunci, în orice caz, se pune întrebarea dacă există temeiuri pentru o astfel de premisă, deoarece creează o astfel de masă de dificultăți insurmontabile încât Weiss însuși recunoaște ) Marea Britanie cit , ) Marea Britanie cit , - mai multe detalii despre Isus; mai mult, ar fi trebuit să conducă întâlnirea sa cu martorii activității lui Isus, care s-au adunat la întâlnirea apostolilor Dar aici ne aflăm în întregime în domeniul posibilităților; sursele noastre nu ne obligă să recunoaștem aceste posibilități Apoi ei indică următoarele: epistolele lui Pavel, se presupune, nu sunt epistole misionare, deoarece sunt adresate comunităților care s-au alăturat deja creștinismului; în timpul lucrării sale misionare, în predicile sale inițiale, Pavel ar fi raportat mult mai multe despre Isus Aceasta este din nou doar o presupunere și, cred, o presupunere pentru care sursele noastre sunt rare da orice motiv Moartea lui Isus pe cruce (Gal ; ) și, bineînțeles, reversul ei, înălțarea, pe care Pavel o expune de obicei înaintea convertiților, ca un afiș imens, imediat vizibil (!) Dar că a dat informații detaliate despre viața lui Isus, despre personalitatea sa istorică și a încercat să folosească pe scară largă materialul bogat al tradițiilor sinoptice, o asemenea presupunere este puternic contrazisă de atitudinea față de Isus istoric pe care o arată în epistolele sale Această concluzie, care a fost evident influențată de controversa care a izbucnit în jurul "mitului lui Hristos", Geith Muller "încearcă să o folosească pentru a justifica independența religiei pauline a lui Hristos și a principiilor ei de viață comunală față de așa- numită comunitate primitivă a Ierusalimului, între care și Pavel este ca și cum comunitățile elenistice s-ar fi stat la Damasc, Tars și Antiohia Busset se alătură acestui punct de vedere Potrivit celui din urmă, credința lui Pavel în Hristos a apărut nu din cercul de idei al ucenicilor din Ierusalim , dar, în primul rând, din aspirațiile mesianice ale împrăștierii elenistice, sub influența cultului răsăritean al domnitorului, de unde Pavel , de altfel, a împrumutat termenul de "kyrios" (domn) pentru Iisus și apoi din religia tainică gnostică Din aceasta se trage și doctrina paulină a "duhului" divin, care este atât de legată de doctrina "domnului" încât aceasta din urmă se contopește cu spiritul ( Cor , ), adică cu putere supranaturală pe care o întruchipează viața lui Isus) precum și Geitmüller și Busse, contrar Faptele Apostolilor, "în cel mai înalt grad х) Ук soch , ) Bousset, "Kyrios Christos*, , și urm superficial" În esență, Pavel îl cunoaște doar pe "Cristosul pre-etern, suprapământesc, a cărui imagine "nu este împrumutată din existența pământească a lui Isus din Nazaret" Subiectul predicatelor lui "Kyrios Christos" este pycsusul înălțat, și nu "istoric" x) "Este posibil, în aceste condiții", întreabă Busset, "să vorbim despre un Isus personificat în Pavel în sensul nostru?" ) Dar la urma urmei, Mitul lui Hristos nu a afirmat, în esență, altceva; în orice caz, nu mai există niciun motiv să ne referim în continuare la Pavel ca martor al istoricității lui Isus "Isus", admite chiar Feine, "este într-un anumit sens (?) în afara timpului, naționalității și genului Idealul de viață al unui bărbat și al unei femei capătă prin el anumite contururi ■(?), imaginea lui este încă plină de aceeași forță vitală ca acum de ani"; iar, după Feine, aceasta se datorează "originalității extraordinare" a vieții religioase a lui Isus ) De fapt, ceea ce este decisiv aici este faptul că Isus nu este istoric, ci mitic și că Evanghelia lui Isus a fost preponderent mitică Până la urmă, doar protestantismul liberal a început să scoată în evidență trăsăturile istorice ale lui Iisus, fără a înceta, însă, din cauza necesității de a dizolva istoricul în mitic și atemporal din motive religioase Deci, există o singură condiție care ne-ar putea obliga să recunoaștem istoricitatea lui Iisus lui Pavel și anume: dacă învățătura lui Pavel ar fi de înțeles doar în prezența acestei ipoteze Între timp, exact contrariul este adevărat: ipoteza lui Isus istoric nu numai că nu explică învățătura lui Pavel, ci, dimpotrivă, o întunecă complet *) Totuși, Deisman este de aceeași părere, întrucât scrie: "Evlavia lui Pavel constă în primul rând nu în doctrina lui Hristos, ci în "comuniunea" cu Hristos (I Cor , ; , ; Fil , ), Pavel trăiește "în" Hristos, "în" Hristosul viu și pneumatic, care întruchipează personalitatea sa (Gal : )), conversează cu el ( Cor : ) vorbește în ea și din ea ( Cor : ) Hristos nu este pentru Pavel o persoană din trecut, cu care comunică doar pătrunzând în sensul cuvintelor sale păstrate în tradiții, nu o valoare "istoric", ci o realitate, "energie vitală" (Rom , ; Col , ; Ef : ), care se manifestă zi de zi în sine ( Cor : ; Filip : ; Cor : ; : ) Pavel se referă la Hristosul viu pneumatic (D e i ssman, u Pa u us, ) ) Marea Britanie cit , ) Marea Britanie cit , Căci este și rămâne un mister al misterelor cum s-a putut transforma un simplu Iisus istoric - un om, un rabin răstignit și un prieten al săracilor - și, mai mult, într-un timp atât de scurt, în (fiul etern al lui Dumnezeu și al mesia ceresc al apostolului În centrul viziunii despre lume a lui Pavlov se află Isus istoric, a cărui imagine evangheliile încearcă să o înfățișeze, dar Hristosul ceresc După cum spune M Brückner, "personalitatea cerească a lui Hristos este rocher de bronz (rocher de bronz) al hristologiei pauline" * ) "Pavel își construiește imaginea lui Hristos peste tot, de sus până jos, și nu invers Epistolele sale vorbesc în întregime împotriva acestei ipoteze ) Acest lucru se aplică nu numai pneumatistului și misticului Pavel, care îl privește pe Isus ca pe Dumnezeu întrupat, ca pe întruparea spiritului divin manifestat, pentru care forma umană a lui Isus este doar un episod trecător al adevăratei sale ființe divine; se referă și la acel Pavel care vede în Isus un om ridicat la rangul de ființă cerească prin moartea sa ispășitoare, în sensul cap Isaia , căci și aici "natura umană a lui Isus decurge logic din considerația că numai Antiadam, "al doilea om", poate ispăși păcatele oamenilor și îi poate împăca pe cei din urmă cu Dumnezeu; dar aceasta nu este nicidecum o premisă extrasă din experienţa istorică Cu alte cuvinte, Pavel are nevoie de Isus omul doar ca un corector metafizic în interesul propagandei religioase a mântuirii; nu este nici o realitate pentru apostol, nici un obiect al experienței personale sau al tradiției istorice, iar istoricitatea sa este exact aceeași cu cea pe care egiptenii i-au atribuit-o lui Osiris, grecii lui Hercule sau Tezeu, romanii lui Ianus sau Saturn , etc pentru că îi venerau ca pe fondatorii cultelor lor și ca eliberatorii țărilor lor de ororile trecutului lor barbar Acesta este exact cazul, iar Smith are dreptate când spune: "Este cu siguranță imposibil să înțelegem convertirile, activitățile sau învățăturile lui Pavel din ideea de persoana pur umană a lui Isus " ) x) Pe scurt op , și urm ) Marea Britanie cit , ) Marea Britanie cit , și urm Departe de a fi un martor al istoricității lui Isus, Pavel, dimpotrivă, este cel mai important martor împotriva acesteia Transformarea miticului Iisus în cel istoric Fundal istoric Gnosticismul urmărește, prin adâncirea în esența lui Dumnezeu, să-i obișnuiască cu credința în posibilitatea mântuirii chiar și pe cei care, după o interpretare mai strictă a religiei iudaice a legii, nu pot fi implicați în această credință Nu neprihănirea, cu care se laudă fariseii, ci iubirea este proprietatea cea mai înaltă a lui Dumnezeu, iubirea, exprimată prin trimiterea pe pământ a fiului lui Dumnezeu și prin jertfa ispășitoare nevinovată pe care o aduce pentru omenirea căzută Toate crezurile gnostice gravitează în jurul acestui gând Epistolele atribuite lui Pavel dezvăluie o dublă formă de gnosticism evreiesc: una, mai conservatoare, deși se opune fariseilor, care face ca accesul la Împărăția lui Dumnezeu și dobândirea vieții veșnice să depindă de împlinirea literală a legii, dar ea însăși acordă importanță la lege ca mod de comuniune cu mântuirea mesianică, și ține cont de cultul templului, în timp ce, totuși, în restul evlaviei inimii și al conținutului moral intern, ea preferă respectării exterioare a legii; reprezentantul ei este autorul părții "Iudeo-legale" din Epistolele pauline, pe care l-am numit Pavel I, care, poate, este Apostolul Pavel din Fapte A doua formă, inspirată de elenism și spiritul de dispersie, respinge cultul sacrificial și legea ceremonială a lui Moise cu aceeași hotărâre ca rigorismul rațional evreiesc al conservatorilor, nu recunoaște evreilor niciun avantaj în ceea ce privește obținerea mântuirii și declară Hristos sfârşitul legii; reprezentantul său este Paul al II-lea, în care vedem întemeietorul concepției "etico-fizice" despre răscumpărare și care, cu doctrina sa mistică despre spirit, se arată a fi un gnostic mai hotărât decât omonimul său evreu Că nu numai că ambele curente reprezentau gnosticismul în poporul evreu, arată lupta moraliştilor; mesaje împotriva "vorbirilor fără valoare și contradicțiilor (antitezelor) cunoștințelor (gnoză) numite fals" ( Tim : ; vezi de asemenea : - ; Tim : - ; Tit : ) și sl ; , ) Printre aceste învățături, de altfel, ar trebui incluse și cele care erau larg răspândite în rândul cainiților și împotriva influenței seducătoare despre care Filon a avertizat cu atâta încăpățânare pe credincioși Reprezentanții acestor învățături, bazându-se pe înțelegerea lor presupusa mai profundă a conexiunii metafizice a lucrurilor, nu numai că au ajuns la negarea completă a tuturor tipurilor de evlavie națională, nu numai că au luptat împotriva legii iudaice și au respins nemurirea, dar nu au vrut să recunoască niciun fel de evlavie legea, a doborât pe Iahve evreu poziția de zeu obișnuit, secundar, chiar l-au declarat o ființă rea și, contrar tuturor conceptelor religioase și morale anterioare, au cerut disprețul față de Dumnezeu și poruncile sale sacre În același timp, copleșiți de senzualitate fără margini, ei s-au răsfățat în satisfacerea dorințelor lor carnale și l-au dat drept un comportament adevărat corespunzător naturii umane Talmudul vorbește adesea despre Menaion (Minim), cărturari care, neglijând evlavia interioară, se opun poruncilor lui Dumnezeu și cărora rabinii îi reproșează că sunt, în ciuda înțelegerii corecte a lucrurilor, aceiași hulitori ca și păgânii În conformitate cu tendința generală de a căuta urme ale creștinismului în Talmud, menaionii erau considerați iudeo-creștini, iar scrierile lor ("guilonim"), pe care s-au bazat în lupta împotriva oponenților lor farisei, au fost identificate cu evanghelii Friedländer, în deplin acord cu cercetători proeminenți precum Tsekler (Z -ckler), Wendland (O Wendland), Schweitzer și alții, a demonstrat că acest lucru este exclus Menaionul a respins nu numai legea iudaică, ci și învierea fizică a lui Mesia și descendența lui din David; numai pentru aceasta nu puteau fi iudeo-creştini Mai degrabă, ei erau eretici evrei, care chiar și în vremurile precreștine confundau credincioșii cu învățăturile lor despre Dumnezeu, despre originea lumii etc era mai mult supus influenței înțelepciunii școlii grecești și a învățăturilor secrete teosofice și cosmologice generate prin ea, și inevitabil a trebuit să ducă la căderea lor completă de credința iudaică *) ) Friedlander, "Der vorchristl jtid Gnostizism După cum sugerează Lei pol dt (op cit , ); în Abodazar ( c, a) numele lui Isus din Nazaret Deja în Apocalipsa lui Daniel, căderea de la religia tradițională evreiască a fost descrisă sub forma unui monstru uriaș care s-a înălțat la oștirea cerească, a aruncat câteva dintre stele pe pământ, a jignit chiar și pe liderul acestei oști, a luat îndepărtat jertfa lui zilnică, a profanat locul altarului său și a călcat în picioare chiar adevărul (Dan , și următoarele) Apocalipsa lui Daniel se ridică împotriva mașinațiilor apostaților, care seduc pe evlavioși, hulesc pe zeul zeilor și, cu atitudinea lor obrăzătoare și arogantă față de tot ceea ce este sfânt pentru evlavioși, îi condamnă pe mulți la moarte (Dan , ) urm ; , ) Apocalipsa lui Baruc se plânge de cei care "s-au abătut de la Legea lui Dumnezeu, nu au cunoscut rânduielile lui Dumnezeu, nu au umblat pe căile poruncilor Lui" (Bar : - ) Iar în cartea a -a a lui Ezra citim: "Au inventat minciuni nerușinate Au spus că nu există suprem și i-au neglijat căile Au disprețuit legea Lui, au respins poruncile Lui, nu au crezut în poruncile Lui De aceea zadarnic este zadarnic, plinătatea este perfectă!" ( , urm ) Dar Apocalipsa lui Enoh se opune și mai hotărât nevatorilor radicali El ia armele împotriva scrierilor lor false, îi acuză că au pervertit mulțimea, că au denaturat adevărul, că l-au lipsit de orice refugiu și că s-au lăsat de tot felul ispitelor (En , ; , și urm ; , și urm ; , și urm urm ; , şi următoarele) Le reproșează că sunt purtați de plăcerile lumești, că nu vor decât să mănânce, să bea și să aibă haine frumoase și case confortabile El îi biciuiește pentru că îl resping pe conducătorul duhurilor și pe unșii lui, nu împlinesc legea, îl hulesc pe Dumnezeu și nu vor să știe nimic despre pedeapsa și viața după moarte (En , ; , ; , ) ; , ) Urătorii credinței evreiești, ocărâți de apocaliptici, se regăsesc și în Înțelepciunea lui Solomon, unde apar sub denumirea de "apostați" și "impii", se laudă cu materialismul lor practic și pătrund în viața drepților, care intră în calea lor, se opune faptelor lor și îi acuză de încălcări ale legii (Înțelepciunea , și urm ) Autorul "Înțelepciunii" îi reproșează și pe cei nedrepți, mai ales pentru că aceștia neagă nemurirea (ibid , și urm ) mentionate in mod special pentru a sublinia faptul ca Menaionii sunt crestini Cu toate acestea, Talmudul, așa cum subliniază cei mai buni experți ai săi, nu conține date independente despre Isus și știe despre el numai din surse creștine Ce este surprinzător prin faptul că pur și simplu îl clasifică pe cel mai periculos "eretic" dintre Menaion, care îi erau cunoscuți tocmai ca eretici?! Ne putem imagina cu ce sentimente s-au opus fariseii, reprezentanți ai religiei tradiționale și ai credinței riguriste, tuturor acestor diverse tendințe Ei au luptat în principal împotriva sectelor mineene, al căror număr, potrivit unui Talmud, ajungea la ; iar această luptă era cu atât mai încăpățânată, cu cât susținătorii acestor secte erau mai aproape de casta cărturarilor, în consecință, cu atât mai iscusit îi învingeau pe credincioși cu propria lor armă, scriptura, și cu atât influența lor era mai seducătoare vederi asupra maselor largi Mishnah relatează că la vremea când templul din Ierusalim nu fusese încă distrus, adică înainte de anul , se presupunea că schimbări în pronunția rugăciunilor erau "în legătură cu degenerarea Menaionului" Cu toate acestea, relațiile dintre Menaion și farisei erau atunci, aparent, încă tolerabile Dar distrugerea templului din Ierusalim și comportamentul antinațional al Menaionului, care a început din acel moment, au servit drept pretext pentru o ruptură completă între unul și celălalt "Au fost alungați din sinagogi prin includerea în rugăciune a formule de blestem îndreptate împotriva lor, orice comunicare religioasă și socială cu ei a fost interzisă, scrierile lor au fost declarate cărți magice, vitele pe care le sacrificau erau carne spurcată, pâinea și vinul lor erau interzise mâncare, fiii lor - nemernici; și în timp ce folosirea sulurilor de Tora cumpărate de la neamuri, dacă numai acestea erau transcrise conform regulilor stabilite, nu era interzisă, a fost emis un ordin pentru arderea tuturor Torei care ieșiseră din condeiul Menaionului Prin mijloace legislative, a fost eliminată orice posibilitate de apropiere nu numai legată, ci și de afaceri de aceștia, urmată de interdicția de a-și preda copiilor o meserie, folosind serviciile lor în tratarea bolilor chiar și în cazuri de urgență Prescripțiile severe împotriva lor au mers atât de departe încât nu au ezitat să declare următoarele: Menaion care a căzut într-o groapă nu ar trebui să fie salvat din necaz Cu toate acestea, la limita secolelor I și II, mișcarea meneană a început să se răspândească din ce în ce mai mult, atrăgând alături de ei savanți eminenti precum Elgisha ben Abuya și Akiba Menaionul, răzbunându-se pe oponenții lor, naționaliștii, pentru tratamentul dur pe care l-au acordat, nu s-au oprit nici măcar în fața opoziției deschise împotriva reconstrucției templului din Ierusalim Ei au sprijinit dușmanii politici ai evreilor și i-au predat curților păgâne pe cărturari evlavioși, astfel încât expresiile "menaion" și "înainte de x) Friedlander "Die relig Bewegungen", nas" au devenit sinonime Mișcarea minenă a continuat până la revolta lui Bar Kochba ( - d Hr ), sau mai degrabă, în acest moment a atins punctul culminant Apoi s-a stins odată cu transformarea vieții spirituale evreiești, care a început după distrugerea definitivă a statului evreiesc și, aparent, s-a contopit cu gnosticismul creștin, care este legat în interior de acesta; acesta din urmă a provocat apoi același ferment al minților în comunitățile creștine, pe care l-a provocat minaismul în rândul evreilor ortodocși Dar fariseii nu au luptat numai împotriva Menaionului și a învățăturilor lor dăunătoare despre zeii mijlocitori, despre nesocotirea legii lui Moise și a tot ceea ce era drag evreilor evlavioși; fanteziile apocaliptice ale sectei Amgaares (amga - oameni de rând) ar fi trebuit să le pară la fel de periculoase Deja rolul major pe care l-a jucat mesia în părerile membrilor acestei secte și ideea pe care aceștia și-au format-o despre el erau departe de a fi indiferente din punctul de vedere al părerilor fariseilor asupra evlaviei iudaice În timp ce fariseii înșiși îl considerau pe Mesia în principal ca un conducător pământesc din tribul lui David, a cărui venire au asociat-o cu împlinirea fiecărei litere a legii, membrii sectei Amgaar, fiind forțați să trăiască pe pământ, au respins instrucțiunile orale și a dorit ca legea scrisa sa se implineasca si in spirit, nu in litera În conformitate cu aceasta, ei l-au privit pe Mesia dintr-un punct de vedere mai spiritual Cu minte apocaliptică, ei chiar au vorbit în sensul că Mesia, când va veni, va distruge jugul legii și va da o "nouă Tora" Aceasta, potrivit lui Friedländer, explică de ce mențiunea lui Mesia s-a întâlnit cu atât de puțină simpatie în școlile fariseice, încât nu putea fi vorba de o mișcare mesianică semnificativă în rândul evreilor în epoca lui Isus d) Fariseii au evitat pe cât posibil să aducă în discuție problema lui Mesia, deoarece aceasta era strâns legată de atitudinea lor față de legea iudaică La urma urmei, chiar și fără asta, au trebuit să ducă o luptă grea împotriva unei tendințe independente de lege în rândul colegilor lor de trib și erau foarte indignați de faptul că membrii sectei Amgaar nu respectau sâmbăta și sărbătorile, respingeau circumcizia , au urmat o interpretare a Scripturii care era diferită de tradiție și, în ciuda evlaviei lor incontestabile și a purității morale, au încercat în orice mod posibil să înlăture influența Fa !) "Die rel Bewegungen*, p cercuri de orez Rezultatul a fost că fariseii au început să rupă relația lor strânsă cu ei Ei le-au interzis adepților lor să comunice cu membrii sectei Amgaaretz, au condamnat căsătoriile fiicelor lor cu acestea din urmă, nu le-au permis să fie aduși în judecată ca martori sau să-și folosească serviciile în orice alt mod; au avertizat chiar împotriva studierii Torei în prezența membrilor acestei secte și au numit un vas care era în mâinile acestora din urmă chiar și pentru o oră, l-au numit necurat ) Această ură a fariseilor față de membrii sectei Amgaar a căpătat caracterul unei rupturi complete, aparent, și după căderea Ierusalimului, când fariseii i-au considerat pe toți cei care nu împlineau legea exact la fel ca și ei implicați în distrugerea orașului sfânt și când au încetat să facă vreo diferență între Menaion și membrii sectei Amgaar La vremea aceea, fariseii nu au găsit destule cuvinte dure, suficiente reproșuri amare pentru a-i lovi pe "dușmanii lui Israel" și a marca căderea lor de la lege Iar membrii sectei Amgaar, la rândul lor, nu și-au cruțat adversarii, așa că acuzațiile reciproce nu aveau sfârșit, iar unul dintre evlavioși s-a plâns mai târziu: "membrii sectei Amgaar îl urăsc pe profesor mai mult decât urăsc păgânii pe Israel , iar ura soțiilor lor este și mai mare" Membrii sectei "Amgaarets" le-au reproșat fariseilor în principal izolarea lor înfricoșată de masele largi ale oamenilor și evlavia lor meschină și riguroasă Ei nu vedeau în asta decât ipocrizie, mai ales că comportamentul acestor super-evlavioși li se părea reprobabil și în alte privințe Astfel, în pragul secolelor I și II, poporul evreu s-a destrămat în nenumărate partide, secte și direcții, care au purtat o luptă aprigă între ei, în timp ce o religie al cărei scop ar fi trebuit să fie eliminarea contradicțiilor și unirea evreilor în interior în fața inamicului extern, a fost atât de chinuit de invazia culturilor străine, în special a celei elenistice, încât poporul în război și-a pierdut curând orice capacitate de înțelegere și a încetat să se mai intereseze unul de celălalt "Toți se ceartă", deplânge cartea Jubileurilor, "din cauza legii și a legământului, tinerii cu bătrânii, bătrânii cu tinerii, săracii cu cei bogați, cei mici cu cei mari, cerșetorul cu nobilii" (ibid ) , ) Weber, "System deraltsynag cel mai palid Theologie*, , urm ; apoi Schirer, "Geschichte des jud Volkes im Zeitalter Christi II, , urm Meteorologi* Din această luptă generală care s-a desfășurat în jurul problemei naturii obligatorii a legii iudaice și a semnificației mântuitoare a lui Mesia, au apărut evangheliile Ei au ieșit din acele cercuri gnostice și apocaliptice care, la fel ca membrii sectei Amgaar și, spre deosebire de credința livrescă a fariseilor, au aderat la principiile unei evlavie mai independente, au așteptat cu nerăbdare mântuirea dintr-un mesia supramundan și au trăit anticipând apropierea iminentă a sfârșitului lumii În același timp, evangheliile urmăreau un dublu scop: pe de o parte, spre deosebire de Menaion, care respingea legea fără rezerve, să susțină valabilitatea legii referindu-se la autoritatea lui mesia, să împiedice negarea oricăror principii morale care au urmat din nerecunoașterea legii și separarea creștinismului de iudaism ca religie separată și, în același timp, pentru a preveni răspândirea licențiozității morale și, pe de altă parte, printr-o reproducerea vizuală a personalității Mântuitorului, pentru a reînvia și întări credința în dragostea lui Dumnezeu, pentru că numai această credință a inspirat speranța mântuirii chiar și în oamenii neluminați Compilatorii evangheliilor au contracarat speculațiile fantastice ale Menaionului și ale altor gnostici cu o viziune asupra lumii care, în relativa simplitate și accesibilitate generală, depășea chiar și opiniile lui Pavel I și se adresa nu numai membrilor unei anumite secte, ci și secţiuni largi ale poporului, pentru a le familiariza cu doctrina gnostică a lui mesia Evangheliile clarifică conceptul de gnoză din stratificarea sa mistică și speculativă și îl consideră pur și simplu drept cunoașterea spiritului, jertfa de sine activă în numele acestuia din urmă și asimilarea învățăturilor lui Isus, pe care le-a învățat pe oameni în timpul său scurtă existenţă pământească În loc de contemplare spirituală sau intelectuală, accesibilă doar unui relativ puține naturi, mai mult sau mai puțin receptive, ei propun o percepție fantastică a Evangheliei lui Isus Istoricitatea imaginară a acestei personalități le servește ca dovadă a iubirii active a lui Dumnezeu Evangheliile au fost scrise pentru a trezi și a stabili credința în Isus, acea credință care, potrivit lui Pavel, ar trebui să înlocuiască dreptatea evreiască în fapte și pe care o înțeleg nu numai ca o contopire internă cu salvatorul mijlocitor, ci și ca o justificare rezonabilă a istoricității sale , garantându-le realitatea faptei sale răscumpărătoare Astfel, istoricitatea lui Isus nu este punctul de plecare Originile creștinismului doctrina lor despre mântuire este doar un mijloc de fundamentare a dogmei iubirii active a lui Dumnezeu și a întrupării ei în Isus Minunile celui din urmă dezvăluie în el un mântuitor trimis de Dumnezeu, învățătura lui dezvăluie starea de spirit religioasă și idealul de evlavie a susținătorilor săi, crucea lui servește drept garanție că Isus este mesia dorit de evrei și că moartea lui este o mare jertfa ispășitoare, prin care oamenilor li se vor ierta păcatele, așa cum "transformarea" soarelui pe crucea de primăvară presupune o transformare și reînnoire anuală a lumii Toată doctrina religioasă derivă în cele din urmă dintr-o prevedere de încredere și o justificare solidă pentru mântuirea religioasă și se bazează pe credința în realitatea directă și de neclintit a mântuirii Spre deosebire de alți gnostici, care asociază această realitate cu un act de cunoaștere mistică sau "conștiință suprasensibilă", adică înțelegerea directă a voinței lui Dumnezeu, evangheliștii se bazează pe presupusul simplu fapt că salvatorul-mediatorul a trăit într-adevăr ca o figură istorică pe pământ și s-a arătat în cuvânt și faptă ca un adevărat mesia Astfel, scriitorii Evangheliei aduc Evanghelia noii credințe din întunericul și izolarea sectarismului în lumina strălucitoare a publicului și se străduiesc să cucerească inimile populației generale de partea lui Isus Și în timp ce gnosticismul originar, cu caracterul său predominant istoric, degenerează din ce în ce mai mult în iluzii fantastice și superstiții pompoase și creează acele învățături monstruoase pe care le întâlnim în secolele de mai târziu ale creștinismului, ipoteza istoricității mântuitorului nu permite doar evanghelicului Gnosticii să evite intelectualismul nereligios și insensibil, dar le oferă și posibilitatea de a-și reînvia constant credința în mântuirea omenirii și iubirea activă a lui Dumnezeu, prin exemplul clar al Evangheliei lui Isus, ca să nu mai vorbim de faptul că datorită Evanghelii au dobândit un criteriu foarte convenabil pentru a-și reglementa propriile vieți și structura internă a comunității, arătând către autoritatea unui presupus Isus istoric Pavel nu s-a gândit încă la Isus istoric în sensul evangheliilor; de aceea, a căutat să definească relația membrilor comunității într-un mod dogmatic, folosind considerații dialectice și referiri la "cuvintele Domnului" din Vechiul Testament Evangheliştii s-au bazat însă în această privinţă pe autoritatea presupusului Isus istoric, ale cărui cuvinte şi, uneori, opiniile exprimate au servit pentru ei, răspunsul la problemele controversate ale vieții comunale, la fel ca și pentru susținătorii misterelor păgâne în definițiile evlaviei și regulile comunitare, momentul decisiv a fost zicerile zeilor lor de cult Inițial, centrul de greutate al personalității mântuitorului se sprijinea pe natura sa divină Fiind, asemenea zeilor-salvatori ai lumii păgâne, o ființă cerească, și-a avut prototipul în constelații "Povestea" lui era o imitație a trecerii soarelui prin semnele zodiacului, iar scena ei era cerul înstelat Cu toate acestea, cu cât imaginea umană a lui Hristos a ieșit în prim-plan și cu atât a devenit mai mult faptul că a murit ispășitor de dragul omenirii, în legătură cu Cap Isaia și cap A -a Înțelepciunea, subiect de reflecții aprofundate, cu atât mai hotărâtor, desigur, s-a pus problema circumstanțelor imediate ale acestui eveniment important Cine a fost slujitorul lui Dumnezeu? Unde a fost nascut? Cine erau părinții lui? Unde a trăit? Când a avut loc acest eveniment? Ce a făcut și de ce a fost, nevinovat și fără păcat, omorât ca un ticălos? Deja pură curiozitate, o simplă dorință de a afla informații mai detaliate despre viața umană a salvatorului ar fi trebuit să determine dezvoltarea detaliilor acestei vieți și renașterea schemei generale a existenței sale pământești prin identificarea trăsăturilor caracteristice individuale ale acestuia din urmă Dar Evanghelia fericirii veșnice în timpul închinării, dorința de a înfățișa imaginea Mântuitorului în fața membrilor comunității cât mai strălucitor și impresionant posibil, ar trebui să conducă inevitabil la o finalizare poetică mai precisă a poveștii sale fictive În cartea mea Evanghelia lui Marcu ca dovadă împotriva istoricității lui Isus, am explicat semnificația așa-numitei "dovada profetică" a Vechiului Testament și a arătat că această sursă istorică imaginară, împreună cu imaginea cerului înstelat, este destul de suficientă pentru a explica toate detaliile povestirii Evangheliei Ce rol l-au jucat înșelăciunea conștientă și credința evlavioasă în dezvoltarea imaginii Evangheliei a lui Isus este o întrebare la care este foarte greu de răspuns, deoarece viziunea despre lume a Răsăritului și a antichității diferă foarte mult de a noastră, iar scriitorii vremurilor trecute au luat adesea credință în ceea ce este acum considerată o minciună clară Totuși, așa cum am spus în repetate rânduri, nu există niciun motiv să fii indignat de cei care sunt înclinați să găsească falsuri conștiente în Evanghelii, deoarece înșelăciunea a jucat un rol remarcabil în întemeierea tuturor religiilor și ar fi cea mai mare minune dacă Creștinismul diferă prin aceasta de * purtând o curățenie impecabilă Dar dacă cineva, așa cum fac de obicei reprezentanții catolicismului, afirmă că este imposibil să ne imaginăm că simplii pescari și artizani galileeni ar putea inventa și descrie într-o formă falsă viața profesorului lor, atunci pornește de la faptul că este doar necesar mai întâi pentru a dovedi, și anume, că au existat persoane cărora le suntem datori pentru menținerea sau chiar perpetuarea în scris a evangheliilor În realitate, evangheliile nu sunt o expresie modestă a unei dispoziții religioase autentice, ci, așa cum am arătat acest lucru în exemplul Evangheliei după Marcu, produsul creativității unor cărturari care erau la fel de versați în Vechiul Testament ca și în stele cer, și care a țesut foarte priceput ambele componente sunt una Marcă Cel mai simplu mod de a dovedi acest lucru este în Evanghelia după Marcu, care, prin urmare, poate nu fără motiv, este considerată cea mai veche și cea mai de încredere Și-a păstrat încă destul de mult caracterul gnostic al originii sale Așa cum, conform învățăturilor gnosticilor, Iisus omul devine un mântuitor datorită faptului că duhul sub formă de înțelepciune sau Hristos ceresc își găsește adăpost în el și îi trezește conștiința, tot așa în Marcu duhul sub formă de un porumbel, simbol al spiritului, coboară asupra lui Isus în momentul botezului, ia stăpânire pe el, îi prescrie un anumit comportament și îl înzestrează cu putere supranaturală Acum, după botez, îl conduce în pustie ( , ), îi dă ocazia să privească în inimile altora și să afle la ce se gândesc aceștia din urmă ( , ) Prin spiritul său, Iisus stăpânește asupra altor spirite și demoni, poruncește asupra vieții și chiar asupra morții ( , și urm ) și dezvăluie o asemenea înțelepciune încât cei din jur sunt uimiți și chiar și dușmanii săi sunt nevoiți să admită că el este cu adevărat calea lui Dumnezeu învaţă ( , ; , ) În spirit, el însuși își cunoaște esența cea mai profundă; de aceea, oricine huleşte duhul din el nu trebuie să aştepte iertarea păcatelor ( , ) Cu toate acestea, spiritul nu este indisolubil legat de el; fie intră în ea, fie iese din ea ( , ) Toate acestea ne amintesc într-un grad atât de puternic despre cum, prin sacramentul botezului și al intrării în unirea materială, gnosticii au căutat să ia în stăpânire spiritul și, prin aceasta, nu numai să dobândească cunoștințe și putere superioară asupra lumii spiritelor, ci și biruieste moartea, acel Iisus al Evangheliei Marcu ne apare în realitate doar ca o întrupare simbolică a doctrinei gnostice despre spirit și înțelepciune, un gnostic ideal, parcă gnoza însuși umanizată, asemănătoare gnozei conținute în doctrina lui Pavel despre har și credință, ca două indisolubil legate între părți a spiritului uman "Isus este, fără îndoială, un achamot, adică Sophia gnostică sau înțelepciunea", spune Wellhausen despre Isus din Evanghelia lui Luca *) Același lucru se poate spune despre Isus din Evanghelia după Marcu Într-adevăr, așa cum am arătat deja în Evanghelia mea după Marcu, această Evanghelie nu numai că este plină de numeroase fraze împrumutate de la Pavel, dar ideea acestuia din urmă despre credință ca singura cale către mântuire trece ca un fir roșu prin toată această Evanghelie și deja în puterea acestui lucru este relevat de caracterul său predominant dogmatic (mai degrabă decât istoric) Cu strigătul: "Pocăiți-vă și credeți în Evanghelie!" ( , ), Isus, ca urmaș al Evangheliei lui Ioan Botezătorul, intră pe calea mesianității sale Credința lui și credința altora duc la faptul că paraliticul este iertat de păcatele sale ( , ) O femeie care suferă de sângerare, datorită credinței ei, trage de la Mântuitor tăria duhului său, iar el îi spune: "Credința ta te-a mântuit" ( , ) Capului sinagogii, care îl anunță despre moartea fiicei sale, Isus îi răspunde: "Nu vă temeți, credeți numai!" ( , ) Din cauza necredinței locuitorilor din Nazaret, el nu a putut săvârși nicio minune acolo ( , ) "Totul este cu putință pentru un credincios", îi spune el tatălui băiatului posedat ( : ) El îi redă vederea orbului Bartimeu cu cuvintele: "Du-te, credința ta te-a mântuit" ( , ) Ucenicii lui, care, când navighează cu el într-o barcă, manifestă timiditate în timpul unei furtuni, îi reproșează lipsa de credință ( , ), iar pe cei din jur îi învățește: "Aveți credința lui Dumnezeu Căci adevărat vă spun că, dacă zice cineva muntelui acestui munte: Scoală-te și aruncă-te în mare, și nu se îndoiește în inima lui, ci crede că se va întâmpla după cuvintele lui, orice va zice se va face către el De aceea, vă spun: orice veți cere în rugăciune, credeți că veți primi; și îți va fi" ( , și urm ) Matei Caracterul gnostic al lui Isus este revelat cu suficientă claritate în Matei Și are un adept l) "Das Lu^eyangelium", narațiunea este determinată de mișcarea soarelui prin zodiac) Dar deja dintr-o latură pur exterioară, el se distinge de Marcu prin franchețea cu care dezvăluie legătura dintre povestea lui Isus cu Vechiul Testament și originea ei din așa-zisul "dovezi profetice" ale scripturilor La urma urmei, toată această poveste nu este altceva decât împlinirea continuă a profețiilor Vechiului Testament "De îndată ce autorul", spune Gausrat, "se uită în Sfintele Scripturi, el vede pretutindeni o bucată din veșmântul celui care a apărut mai târziu și a împlinit pas cu pas anumite predestinații" * ) Matei caută să le descopere în Isus toate calitățile și caracteristicile pe care ar fi trebuit să le aibă mesia evreu; exact asta face atunci când subliniază descendența sa din David, când vorbește despre el ca "fiul unei fecioare" (Isaia , ), când povestea botezului, cu care Marcu își începe narațiunea, el prefață poveste fantastică a nașterii lui Isus, purtând asupra ei urme prea evidente de origine din miturile zeilor-salvatori păgâni Cu un zel deosebit, parcă temându-se că altfel intențiile lui ar putea trece neobservate, el dezvăluie pretutindeni legătura dintre cuvintele și faptele lui Isus și subliniază paralelismul lor cu Vechiul Testament În același timp, în înțelegerea gnostică a puterii miraculoase a credinței, el este pe deplin de acord cu Marcu și se bazează direct pe Pavel (Gal , ), când pune următoarele cuvinte în gura lui Iisus conversant cu Petru: " Nu carnea și sângele v-au descoperit acest lucru"; și, în general, citează în mod repetat cuvintele lui Isus, care, prin ostilitatea lor față de evrei și favoarea față de neamuri, indică clar că sunt împrumutate de la Pavel ( , ; I, ; , ; , ) - ; , ; , - ; , ; , ) Cu toate acestea, această dispoziție este doar ocazională și tranzitorie Nu este îndreptată atât împotriva poporului evreu în ansamblu, cât împotriva reprezentanților individuali care s-au opus noii doctrine și se explică, întrucât nu se bazează pe o interpolare ulterioară, doar prin indignarea lui pe termen scurt față de scepticismul și inerția a adepților vechii credințe; în acest sens, se pare că îi tratează foarte prietenos pe păgâni; de fapt, o astfel de dispoziție nu corespunde deloc părerilor sale personale Vezi cartea mea, "Der Sternhimmel*, - ) "Isus*, P, În același Matei, în a cărui Evanghelie se spune: "Duceți-vă, deci, învățați toate neamurile" ( , ), Isus interzice ucenicilor săi să meargă pe calea neamurilor și să intre în orașul samaritean Într-un alt loc din Evanghelia după Matei, Isus spune că a fost trimis numai la oile pierdute ale casei lui Israel ( , ), iar cuvintele cu care se adresează femeii canaanite sunt în contradicție remarcabilă cu întreaga ființă a lui un mântuitor obișnuit, blând și bun "Nu este bine", îi spune el (precum Marcu), "să iei pâine de la copii și să o arunci câinilor" ( , ), iar el îi inspiră pe ucenici: "Nu dați nimic sfânt câinilor ", iar câinii înseamnă fără îndoială păgâni Avem de-a face aici cu aceeași ambivalență ca și cea a lui Pavel, care, în ciuda disprețului său față de legea iudaică și a vrăjmășiei sale față de iudaism, se identifică cu mândrie ca evreu ( Cor , ; Fil , ) , se laudă că este din seminția lui Israel, seminția lui Beniamin (Rsugl I, ; Fil , ), și nu încetează să simtă și să gândească în felul evreiesc (cf Gal , ) și chiar și atunci când cazul se bazează pe autoritatea legii, el o respinge ( Cor : ; Gal : ) x) Baza evreiască a Evangheliei după Matei este exprimată cel mai clar în cuvintele lui Isus citate acolo despre lege, îndreptate împotriva exagerărilor ostile legii din partea gnosticilor precum Paul al II-lea "Nu vă gândiți", spune Mântuitorul Matei în Predica de pe Munte, această compilație a principalelor puncte de vedere ale evanghelistului asupra vieții practice și morale, "să nu credeți că am ajuns să încalc legea sau poruncile profeților; Nu am venit să deranjez, ci să reamintesc Căci adevărat, vă spun că până nu vor trece cerul și pământul, nu va trece nici măcar un iotă sau un strop din Lege până când totul se va împlini Deci cine încalcă una din porunci x) Contrar presupunerii că părțile Evangheliei lui Matei care sunt prietenoase față de neamuri sunt inserții ulterioare sau modificări ale evangheliei iudeo-creștine originale, Hausrat crede că ambele tipuri de cuvinte erau deja conținute în cea mai veche redactare a Evangheliei Ambele, susţine el, poartă "sigiliul autentic al elocvenţei lui Isus" (op cit , ) Dar de unde cunoaşte Gausrat acest "sigiliu original"? Ambele puncte de vedere opuse pot fi, până la urmă, la fel de bine explicate prin starea de spirit contradictorie a evanghelistului și cunoașterea lui cu scrierile pauline; a le recunoaște ca fiind cuvintele autentice ale lui Isus istoric ar fi permis numai dacă istoricitatea lui Isus ar fi stabilită ferm și dincolo de aceasta A existat de multă vreme o tendință falsă în teologie de a recunoaște autenticitatea spuselor binecunoscute ale Evangheliilor doar pe motiv că acestea se armonizează cu imaginea fictivă a lui Isus sau dacă sunt deosebit de eficiente și expresive cel mai mic dintre ei și va învăța pe oameni așa, va fi numit cel mai mic în împărăția cerurilor" ( , și urm ) Astfel, în timp ce Pavel învață că "dacă îndreptățirea este prin lege, atunci Hristos a murit în zadar" (Gal : ), tendința cea mai moderată dintre sectarismul evreiesc, reprezentată de Matei, recunoaște puterea legii în termeni nesiguri În timp ce Pavel vorbește exclusiv despre îndreptățirea prin credință, fără a acorda vreo importanță faptelor legii, în Predica de pe munte a lui Matei se spune: "După roadele lor îi veți cunoaște" ( , ), iar unui tânăr bogat , la întrebarea lui, ce ar trebui să facă pentru a dobândi viața veșnică, Isus răspunde: "Dacă vrei să intri în viața veșnică, păzește poruncile" ( : ) Nu se știe dacă pilda omului care seamănă neghină printre grâu ( , urm ) are o legătură directă cu Pavel, așa cum crede Gau-srat Dar nu există nicio îndoială că, vorbind despre "profeții mincinoși" împotriva cărora Iisus îi avertizează pe credincioși și care "vin în haine de oi, dar înăuntru sunt lupi răpitori", evanghelistul are în minte profesorii mincinoși ostili legii; le face aluzie, pomenind spinii care nu dau roade bune ( , fl ) Ei sunt dușmani ai direcției dintre urmașii lui Hristos în interesele cărora Matei scrie și luptă pentru o izolare completă a credinței creștine de religia tradițională iudaică "Depărtați-vă de la mine, lucrători ai fărădelegii!" - exclamă salvatorul la adresa lor ( , ) Astfel, Matei are nevoie de un salvator care să stabilească o legătură între noua credință și religia evreiască a legii, iar evanghelistul folosește autoritatea lui Isus ca armă în lupta împotriva negării absolute a legii de către gnostici Luke Mult mai apropiat decât autorul primei evanghelii, care nu este fără motiv considerat un rabin evreu care s-a alăturat credinței creștine, este autorul celei de-a treia evanghelii către păunism Adevărat, Luca nu numai că nu se pronunță în principiu împotriva așa-zisului Iudeo-creștinismul, dar, dimpotrivă, caută să fie în contact cu el, făcând, de exemplu, toate eforturile pentru a sprijini suferința și moartea lui Mesia cu mărturia scripturilor; Isus cel înviat, aparent în legătură cu Corinteni, , , se referă decisiv la lege, profeți și *) în k, op , zicători cu cele scrise în lege > ( , ); ca și Matei, el declară: "Mai devreme trec cerul și pământul, decât pierea un rând din lege" ( , ) Dar totuși, simpatiile lui nu sunt de partea acestui Isus cu minte evreiască, ci de partea acelui Mântuitor paulin, a cărui imagine se năpustește dincolo de iudaism și care adâncește și învinge dreptatea legii cu ajutorul dreptății căii de gândire și dreptate, credință Genealogia fictivă a lui Isus este condusă de el ca Avraam, progenitorul tuturor evreilor, ca în Matei, și de Adam, strămoșul întregii omeniri, aparent cu scopul de a-l înfățișa pe Isus ca "al doilea Adam", în sensul de Hristologie paulină Nașterea lui Isus are loc conform Evangheliei lui Luca cu sunetele cântării armatei cerești și, așa cum este adesea descris în miturile antice, păstorii sunt primii care îl salută pe nou-născutul fiu al lui Dumnezeu În consecință, Isus apare în Luca nu mai ca un mesia evreu, care amintește de slujitorul lui Dumnezeu Isaia, ca în Matei, ci ca un mântuitor preexistent al lumii, care este, parcă, întruchiparea înțelepciunii eterne a lui tatăl, care coboară din cer pe pământ, născundu-se fecioară curată ) Împărăția pe care este pe cale să o întemeieze este împărăția mesianică pe care evreii nu o doresc; ea constă în venirea spiritului în persoana lui Isus însuși și comunitatea instituită de el ( , ; , , ; , și urm ; , ) Și în deplină concordanță cu aceasta, la primul său discurs, Iisus din Luca nu vorbește despre împărăția lui Dumnezeu, ci referindu-se la Isaia , - despre sine, ca purtător al duhului ( , și urm ) x) Cu toate acestea, povestea lui Luca despre nașterea mântuitorului din fecioara pură poartă o amprentă clară a interpolării ulterioare Căci conform unei alte versiuni a Evangheliei după Luca, care, se pare, a fost răspândită pe scară largă încă din secolul al IV-lea, o voce cerească a rostit la botezul din Iordan, se presupune că, cuvintele din Ps : "Tu ești fiul meu; Eu te-am născut acum " Prin urmare, această versiune a Evangheliei după Luca s-a bazat pe ipoteza nașterii naturale a lui Isus omul, pe care o întâlnim și în Marcu Numai prin apariția spiritului la botez, Isus devine Acest lucru corespundea concepțiilor gnosticismului mai vechi și ale ritualului botezului în comunitatea cultului gnostic, dar se pare că s-a dovedit nedorit pentru biserică când a intrat ulterior în lupta împotriva gnosticismului, a stabilit o relație mai strânsă între omul Iisus și spiritul, și a început să-L socotească pe Isus de la bun început ca întruparea spiritului divin și ca zeu Apoi ediția amintită a fost înlocuită cu cea de față, mai inofensivă, care spune: "Tu ești fiul meu iubit, buna mea plăcere este în tine!" ( , ) - o confirmare cerească a naturii sale spirituale, pe care o găsim și la Matei că Isus nu este purtător pur extern, ci un real, r^diі^e yarlenir al divinului, duh, îmbrăcat în carnea gnozei Spre deosebire de Matei, conform a cărui Evanghelie, Isus le interzice discipolilor săi să viziteze orașele samaritene și păgâne și o îndepărtează pe femeia canaanită de la sine, Luca este un susținător puternic al lucrării misionare în rândul păgânilor Isus al Său nu numai că rătăcește prin țara Samara, dar își trimite și cei ucenici la Neamuri și, în conformitate cu Cor : , le instruiește: "Mâncați ce vi se oferă" ( : ) Iar în ultimul cuvânt adresat ucenicilor, Iisus cel înviat îi îndrumă, arătând spre Scriptura, să propovăduiască, în numele său, pocăința și iertarea păcatelor în toate neamurile, începând de la Ierusalim ( , și urm ); între timp, o comisie similară a lui Matei ( ) este, fără îndoială, o inserare ulterioară în textul original Povestea unei capturi bogate de pește ( , -I) are un caracter simbolic Se referă la lucrarea misionară dintre neamuri, căreia Petru, ca reprezentant al iudeo-creștinismului, s-a opus inițial În plus, contrastul dintre creștinismul păgân al lui Luca și creștinismul evreiesc al lui Matei este evident și în lipsa de respect a lui Luca față de discipolii lui Isus El nu știe nimic despre satisfacția lui Petru cu ocazia convertirii acestuia din urmă la Isus ca mesia, pe care Matei o subliniază cu atâta perseverență În general, atitudinea sa sceptică față de tot ceea ce evreu dobândește pe alocuri caracterul de iudeofobie reală Dar, în principal, păunismul lui Luca își găsește expresia în atitudinea sa puternic ostilă față de neprihănirea evreiască în fapte Ignorându-i pe acesta din urmă, el învață că singura sursă de neprihănire este credința, care deschide porțile paradisului chiar și ticălosului care a fost executat împreună cu Hristos ( , și urm ) Acestea includ acele pasaje care, cum ar fi povestea despre Marta agitată și Maria gânditoare ( : - ), contrastează iudaismul activ cu păgânismul credincios; astfel sunt, de exemplu, pildele vameșului care se pocăiesc și ale fariseului mulțumit de sine, ale omului bogat și ale săracului Lazăr; despre fiul risipitor, regretându-și vechiul mod de viață și fratele său invidios; despre milostivul samaritean și despre evreul cu inima împietrită; despre fariseul răuvoitor și femeia credincioasă etc Sunt cuprinse doar în Evanghelia lui Luca și, se pare, nu se aflau în colecția de zicători atribuite lui Matei, nici în pretinsa prima Evanghelie a lui Marcu; în acest caz, rămâne de presupus că Mark a fost prea prost pentru a înțelege semnificația lor etică profundă, iar Matei era o părere prea înaltă despre •Neprihănirea evreiască în fapte, pentru a nu reține în mod deliberat aceste părți remarcabile ale principalelor scripturi din cauza caracterului lor non-evreu și chiar anti-evreu Dar, pe de altă parte, părea incomod să-i atribuim, prin meritele lor estetice și etice, Iisusului istoric, sau cel puțin să le conectăm miezul cu personalitatea acestuia din urmă La urma urmei, opiniile exprimate în ele coincid cu opiniile susținătorilor credinței sectare iudaice, întrucât adepții lui Hristos au căutat să învingă dreptatea fariseică în faptele legii, care le era inaccesibilă, tocmai cu ajutorul lui neprihănire în modul de gândire și îndreptățire în faptele credinței Într-adevăr, cu toată devotamentul lor de neclintit față de lege, în interesul căruia s-au referit la însuși Isus, dușmanii lui Pavel au căutat și ei să se despartă parțial de Tora și să-și înmoaie regulile prea stricte pentru a putea câștiga ei înșiși mântuirea și da speranţă pentru acestea din urmă unui cerc mai larg al lor cofragi de trib Așa se explică contradicțiile corespunzătoare din Matei, care nu a reușit să împace cerințele opuse menționate mai sus; dar din aceasta decurg și concesiile pe care toate cele trei evanghelii sinoptice le fac păunismului și abordarea lor față de punctul de vedere al apostolului Ele reprezintă o încercare de a concilia viziunea independentă a lui Pavel cu punctele de vedere ale iudaismului obișnuit și ale iudaismului liber cu ajutorul lui Isus, adică a lui Dumnezeu însuși, de sub jugul legii Dacă această mediere nu poate fi considerată complet reușită și dacă atitudinea față de lege în rândul tuturor meteorologilor se dovedește totuși instabilă, atunci, în ultimă analiză, aceasta se datorează faptului că independența față de lege, chiar dacă relativă, nu nu se potrivește în mod fundamental cu religia evreiască a legii și că gnosticismul, privit dintr-un punct de vedere pur evreiesc, pare a fi nesimțit din toate punctele de vedere Mai mult decât orice, după cum sa spus, Luca se îndepărtează de baza evreiască a credinței în Isus; totuși, din această cauză, el nu se apropie de realitatea istorică mai mult decât alți meteorologi Adevărat, în partea introductivă a Evangheliei sale, el se pretinde cu insistență a fi istoriograf, se referă la "care au fost martori oculari de la bun început", susține că "în conformitate cu un studiu amănunțit al tuturor lucrurilor de la început" a descris în ordinea "evenimentelor" pe deplin cunoscut între noi", astfel încât Teofil - lui apostolul îi dedică lucrarea - a învățat temelia fermă a doctrinei în care a fost plasat Cu toate acestea, cine se va convinge de toate acestea de autenticitate istorică Evanghelia după Luca, întrucât se dovedește că miezul narațiunii sale, care coincide cu descrierea lui Marcu, este o ficțiune bazată pe Vechiul Testament și pe cerul înstelat, în timp ce restul, care nu decurge din această sursă, nu nu inspiră absolut nicio încredere și dezvăluie în egală măsură propriul caracter mitic, precum Evanghelia după Marcu? Cine îl va crede pe "istoriograful" Luca, care își începe povestea cu două povești de naștere, nașterea Boteztorului și nașterea lui Isus, care reproduc cuvânt cu cuvânt narațiunea scripturală și dezvăluie suficient caracterul lor fabulos?! ) Și cine va lua în serios referirea sa la "martori care au fost de la bun început", raportând povești atât de evidente ca: povestea unui pescuit miraculos ( , și urm ); povestea centurionului Capernaum ( , urm ), asemănătoare cu povestea lui Iair din Marcu, care, la rândul ei, se bazează pe minunile lui Ilie și Elisei; povestea tânărului din Nain ( , și urm ), asemănătoare și cu povestea învierii miraculoase a fiicei lui Iair, întrucât Nu, narațiunea lui Luke este cu adevărat lipsită de orice semnificație istorică, iar referirea sa naivă la "evenimentele perfect cunoscute între noi" nu este altceva decât un truc literar De fapt, Evanghelia lui este o lucrare tendențioasă scrisă în beneficiul unui anumit grup de urmași ai lui Isus, "Das Markusevangelium", p și "Der Sternhimmel", p ) "Das Markusevangelium" și urm gravitând puternic spre păunism și, aparent, stau mai aproape de păgânism decât de iudaism Este complet de neînțeles și nu poate servi decât ca dovadă a influenței negative a Bibliei asupra științelor istorice, opinia unui istoric precum Eduard Meyer, care crede serios în existența "istoriografului" Luca, declară opera sa ca fiind științifică ( !) prelucrarea tradiţiei ) şi o pune la acelaşi nivel cu creaţiile marii istorici Polibiu, Liviu şi alţii; logic, asta nu poate însemna decât că sunt la fel de puțin demni de încredere ca Luca * ) x) Marea Britanie cit , ) "Istoria creștinismului*", scrie Meyer, "are un monument absolut neprețuit, care este de obicei absent în mișcările spirituale majore, datorită faptului că înfățișarea etapelor inițiale ale dezvoltării creștinismului (Meyer înseamnă aici "Faptele Apostolilor", atribuite aceluiași Luca) ne-a ajuns direct de la unul dintre participanți ^) evenimente legate Numai aceasta îi conferă autorului un loc remarcabil (!) în rândul istoricilor lumii "(uk cit , și urm ) la u, fără îndoială ultimul rod al lucrării vreunui falsificator, care, prin nerespectarea sa neceremonioasă față de adevărul, a întunecat complet cunoștințele noastre despre creștinismul primitiv, ale cărui rapoarte istorice sunt împrumutate de la Josephus Flavius și a cărui intenție este să-i înarmeze pe Petru și pe Pavel unul împotriva celuilalt și să înfățișeze Ierusalimul ca singurul punct de plecare al mișcării creștine, atrage atenția la început vedere - această scriptură, plină de basme și mituri, este numită de venerabilii istorici o lucrare istorică de primă clasă! Savanți precum Baur, Zeller, Schwegler, Hilgenfeld, Holsten, Overbeck, Weizăscker, Holtzmann (Holzmann), Pfleiderer (Pfleiderer) și Gaussrat, după cum știți, au o părere foarte scăzută despre "Faptele Apostolilor" Și dacă Garn în scrierile sale "Lukas der Arzt" ( ), Untersuchungen zur Apostelgeschichte" ( ) încearcă, în interesul teologiei sale conservatoare, să fundamenteze autenticitatea Actelor și transferă timpul scrierii lor în anii ai secolului I d Hr , chiar și printre colegii săi teologi întâlnește puțină simpatie în acest sens (cf B, Bruckner, uk m ) La urma urmei, chiar și celebrii "Noi" - narațiuni care se presupune că se bazează pe mărturia unuia dintre martorii oculari ai evenimentelor descrise în ele, nu dau impresia de fiabil necondiționat și, în orice caz, datorită prezenței în ele de asemenea povești fantastice precum învierea lui Eutychus ( , și urm ), vindecarea unui bolnav de pe insula Malta ( , și următoarele) și alte episoade neplauzibile și ciudate [nu trebuie decât să amintiți-vă de îngerul care l-a mângâiat în vis pe apostol și l-a anunțat că trebuie să se înfățișeze în fața Cezarului ( , și urm ), despre discursul lui Pavel și despre frângerea pâinii lui în timpul unei furtuni, aproximativ de suflete care se aflau pe corabie și au rămas timp de zile fără mâncare ( , ZZisl )], sunt atât de distorsionate încât nu se știe absolut ce este de fapt de încredere în ele Dacă această lucrare este scrisă de Luca, atunci acesta din urmă nu este credibil ca evanghelist și dacă Meyer laudă veridicitatea acestui evanghelist, atunci suntem forțați să ne îndoim de capacitatea de a Dacă ceva este real din punct de vedere istoric în Evanghelia lui Luca, este doar pretenția lui că Evanghelia lui a fost scrisă pentru Teofil, astfel încât el să cunoască temelia solidă a doctrinei în care a fost instruit Aici avem de-a face cu adevăratul motiv al scrierii tuturor evangheliilor, care determină în cel mai apropiat mod caracterul lor Evangheliile sunt cărți edificatoare religioase; autorii lor urmăresc scopuri pur dogmatice și acordă o importanță atât de nesemnificativă momentului istoric încât se consideră îndreptățiți să acționeze în acest sens în mod destul de arbitrar și ignoră orice precizie Până la urmă, "instinctul istoric" era inerent cititorilor lor în aceeași măsură minimă ca și ei înșiși, mai ales că ei scriau într-o perioadă în care nu avea cine să se ocupe de o verificare amănunțită a introducerilor raportate de ei și, mai mult, o astfel de verificare nu ar oferi nicio informaţie utilă rezultate d) Numai aceasta explică faptul că alți scriitori din Noul Testament păcătuiesc împotriva adevărului exact în același mod Să menționăm următorul exemplu extrem de tipic Autorul cărții Petru, căutând să susțină promisiunea împărăției cerurilor, referindu-se la propria sa mărturie directă, scrie: "Pentru că v-am vestit puterea și venirea Domnului nostru Isus Hristos, nu urmând fabule complicate, ci fiind martori oculari ai maiestăţii sale Căci a primit cinste și slavă de la Dumnezeu Tatăl, când i-a venit un astfel de glas de slavă măreață: Acesta este fiul meu preaiubit, în care am plăcerea mea Si acesta demn de un venerabil istoric să lumineze corect originea creștinismului Cu toate acestea, el însuși admite că Luca "a împrumutat multe dintre poveștile sale din Biblia greacă" (p ) și și-a supus sursa (Marcu) unei "prelucrări stilistice temeinice" (p ) Meyer îl numește pe Luke "istoric gânditor"; aceasta, aparent, înseamnă că evanghelistul a introdus în expunerea sa mai mult din propriul său raționament decât a permis în esență realitatea istorică Luca nu se oprește înaintea celei mai îndrăznețe tratate a izvoarelor, înaintea procesării și corectării lor radicale, tocmai pentru că s-ar fi gândit profund și a cântărit cu atenție ce ar trebui să spună și despre ce ar trebui să tacă (p și următoarea) Ca istoric, a considerat de datoria lui să ofere o istorie a dezvoltării personalităților pe care le-a înfățișat, iar singurul material de care dispunea erau legendele (p ) Cu toate acestea, Meyer este "depășit de simțul istoric al lui Luke" (p ) și laude nesfârșite acestui istoriograf aparent Înainte de raționamentul de mai sus, Meyer devine o fundătură ca în fața unei ghicitori de nerezolvat După tot ce s-a spus, nu este de mirare că Meyer însuși, în schița sa despre originea și dezvoltarea creștinismului, se bazează numai pe legende sau, mai precis, pe născociri evidente d) miercuri cartea mea Markusevangelium*, p un glas venit din cer, am auzit, fiind cu el pe muntele sfânt" ( , și urm ) Și totuși, a doua epistolă a lui Petru este, fără îndoială, un produs al secolului al doilea, probabil chiar doar a doua jumătate a acestuia! Autorul primei epistole către Ioan, care cu siguranță nu este "ucenic al lui Ioan", scrie: "Ceea ce a fost de la început, ceea ce am auzit, ce am văzut cu ochii noștri, ce am luat în considerare și că mâinile noastre s-au atins, vă vestim cuvântul vieții" ( , și urm ) Aici, în orice caz, referirea obișnuită la faptul că autorii indicați sunt de încredere nu mai poate servi drept împrejurare scuzătoare Aici avem de-a face cu o falsificare conștientă și, cu adevărat, nu putem fi într-o pretenție împotriva cuiva care, de asemenea, nu are încredere în autorul Evangheliei după Luca, care dă pentru "evenimente complet cunoscute" în cele mai multe cazuri, probabil că a inventat el însuși povești Dacă conținutul Evangheliei după Luca nu este deloc de încredere, atunci impresia nu este mai puțin înșelătoare că această Evanghelie păstrează aceeași succesiune de episoade care se observă la alți meteorologi Dimpotrivă, Luca a distrus ordinea astrală a surselor sale, aparent datorită faptului că nu a înțeles-o, și a îngrămădit poveștile individuale una peste alta într-un mod complet arbitrar și incoerent El citează un număr mai mare de pilde chibzuite și "cuvinte ale Domnului" decât Marcu și Matei, dar le include în narațiunea sa fără discernământ și doar pe alocuri le stoarce în cadre special inventate de el în acest scop Cu toate acestea, nici ele nu pot servi drept bază pentru concluzii despre istoricitatea lui Isus ) x) Sr "Mitul și Hristos" al meu, I, (din rusă) VIII IMAGINEA SINOPTICĂ A LUI ISUS Cuvânt către Isus Sau ce sens are, pe urmele lui Weidel, care a făcut tot ce i-a stat în putere pentru a îngropa credința în istoricitatea lui Isus, să se refere la cuvintele lui Isus ca dovadă a istoricității acestuia din urmă? Aceste cuvinte poartă, crede Weidel, "sigiliul incomparabil al autenticității" (de unde îl cunoaște Weidel, când, așa cum recunosc teologii, nu avem la dispoziție o singură vorbă indiscutabil autentică a lui Isus, cu care să poată fi comparate toate celelalte ?) Orice persoană imparțială, continuă să asigure Weidel, este uimită de limbajul lor inimitabil, "peculiar" (teologii obișnuiau să spună: "unic în felul său") și puternic Se presupune că vorbesc de la sine, adică pentru faptul că autorul lor este Iisus x) ^ Plasticitatea imaginilor, citim în Fey și e (Feine), rotunjimea tendințelor (?), claritatea și claritatea multor povești (!) mărturisesc originalitatea lor în aceeași măsură cu originalitatea excepțională (! ) din materialul care tratează despre activitățile lui Isus * ) Chiar dacă admitem că cuvintele lui Isus sunt cu adevărat originale și deosebite, atunci cum ar putea aceasta să servească drept dovadă că ele au fost rostite de Isus însuși Deoarece nu avem alte dovezi ale istoricității lui Isus, trebuie să o recunoaștem ca fiind cea mai pură, pentru a nu folosi o "mulțime" mai puternică, pentru a lega meritele imaginilor și zicerilor atribuite Evangheliei lui Isus cu acest Isus de către prostii și își întemeiază istoricitatea pe asta Dacă nu cunoaștem o singură zicală necondiționat autentică х) W е і d е , "Personalitatea lui Isus", , сл ) "Iisus Hristos și Paufus", Iisuse, distincția dintre -autentic și neautentic în raport cu cuvintele care i-au fost atribuite își pierde orice semnificație și devine o chestiune de gust personal și discreție subiectivă, așa cum vedem în exemplul lui Chamberlain, care consideră posibilă stabilirea autenticității cuvintele lui Isus "în mod intuitiv" Adevărul vorbește de la sine, dar nu și pentru autorul său Un cuvânt poate fi recunoscut ca "autentic" în cel mai bun caz numai dacă se potrivește cu imaginea ideală existentă a lui Isus; dar a-i oferi acestuia din urmă vreo realitate nu este nici măcar "cel mai autentic dintre autentici" Întreaga putere demonstrativă a "autenticității" cuvintelor lui Isus se bazează pe istoricitatea lui Isus însuși, și nu invers Dar, din moment ce istoricitatea lui Isus nu poate fi dovedită, atunci toate argumentele despre originalitatea, originalitatea, meritele inestimabile ale cuvintelor lui Iisus și fraze pompoase similare, nu sunt altceva decât balbucnire de neînțeles, mai ales că, așa cum a fost stabilit, cuvintele lui Isus Iisus, la care, de altfel, se face referire în mod obișnuit, nu sunt nici măcar originali în sensul general acceptat, ci sunt împrumutate din zicale identice sau omogene ale Vechiului Testament sau ale scriitorilor antici (Seneca), precum și din prototipurile moralizatoare și pilde ale lui Isus sunt cuprinse nu numai acolo, ci și în Talmud, așa că despre "originalitatea excepțională" a acestor cuvinte este exclusă d) Desigur, este foarte posibil ca cuvintele și pildele lui Isus să fi venit de pe buzele unei persoane proeminente și originale; dar că această persoană este Isus și că, în general, toți provin de la același autor, acest lucru nu ar putea fi afirmat chiar dacă nu s-ar stabili că totul, absolut tot ceea ce știm despre acest Isus, pare a fi ca Evanghelia după Marcu mărturisește, pură ficțiune Astfel, nu există niciun motiv pentru a deduce autenticitatea atributului x) miercuri cartea mea "Der Sternhimmel", urm , care cuprinde cele mai importante considerații referitoare la Predica de pe Munte; referitor la pildă, vezi Das Markusevangelium al meu, și urm , apoi Der Sternhimmel*, și urm Istoricul eticii, Jodl, contestă, de asemenea, originalitatea învățăturilor lui Isus (vezi Das Markusevangelium, Note), iar istoricul Seeck scrie în cartea sa "Istoria dezvoltării creștinismului" ("Entwvcklungsgeschichte des Christentums"): surse relevante Dar când am făcut această lucrare, m-am convins că toate învățăturile creștine despre comportamentul uman au fost nu numai anticipate de filosofia greacă, ci au fost pretutindeni introduse în credințele populare cu mult înainte de nașterea lui Hristos" (uk cit , XV, vezi și ) ) Originile creștinismului cuvintele date lui de la persoana Iisusului Istoric De asemenea, teologii recunosc acum că notorie "sursă a zicerilor", din care se presupune că sunt împrumutate cuvintele lui Isus, nu era altceva decât o colecție de cuvinte și rediuni care au fost considerate demne de a fi rostite de Isus și care i-au fost atribuite lui ca și altora culegeri similare au primit numele de "Înțelepciunea" lui David sau Solomon d) În consecință, Iisus ar putea fi în cel mai bun caz doar un interpret sau sistematizator, dar în niciun caz inventatorul acelei înțelepciuni aforistice care se întoarce în principal la Vechiul Testament Dar aceasta nu mai necesită ca Isus să fie o persoană "unică în felul său", ci mai degrabă presupunerea că evangheliștii pur și simplu au scos la lumină ceea ce aveau nevoie să spună și i-au atribuit un loc potrivit în viața lui Isus Isus ca o persoană "încântătoare" Astfel, până la urmă, doar "marea impresie" pe care a făcut-o asupra celor din jur și care i-a determinat să-și păstreze cuvintele în memoria lor și să le culeagă după moartea sa ca dovadă a istoricității lui Isus Cu toate acestea, "farmecul" lui Isus, împreună cu restul personalității sale, nu este altceva decât o fantezie Poate, așadar, să servească drept o dovadă a istoricității lui Isus, deoarece nu există nici cea mai mică îndoială că evanghelicii îi atribuie o asemenea calitate numai pentru a acorda greutatea cuvenită cuvintelor sale? Cu exact același drept, s-ar putea recunoaște istoricul/personalitatea bătrânului Nestor pe baza faptului că, cu darul său de vorbire, a făcut o "impresie extraordinară" asupra aheilor și că Homer și-a imortalizat discursurile în operele sale Dacă Isus a făcut într-adevăr o astfel de "impresie grozavă" celor din jur, atunci cum să explic faptul că personalitatea lui x) S In uit schapp, "Die Geschichte der Synoptischen Tradition", , și urm , și urm că, prin mijlocirea comunității, au fost acceptați de tradiția creștină și înălțați la rangul de zicerile lui Iisus Într-adevăr, "și una" cuvinte ale lui Isus nu au putut fi găsite nici măcar de către el a lăsat absolut nicio urmă a [istoricității sale în Evanghelii? De ce, atunci, evangheliștii ne spun povestea lui doar pe baza "dovezilor profetice" și a cerului înstelat și de ce nici una dintre poveștile lor nu poate fi interpretată pe deplin satisfăcător din punct de vedere istoric? Ar trebui să presupunem că cel puțin relatările lor despre miracolele lui Isus se bazează pe dovezi de încredere de la contemporanii lui Isus și descendenții lor imediati Cu toate acestea, aceste miracole, fără excepție, sunt copiate din Vechiul Testament Se pretinde că evangheliștii au descris viața lui Isus în spiritul și sub învelișul tradiției Vechiului Testament și al mitologiei astrale (Ieremia) Ei bine, ce se întâmplă dacă, după îndepărtarea acestei carapace, nu rămâne nimic, dacă "nucleul istoric" imaginar al evangheliilor se dizolvă complet în ceață și întuneric? "Pentru a fi bazat pe un nucleu istoric", spune Wrede, "trebuie să întâlnim de fapt un astfel de nucleu Ideea este de a demonstra, în legătură cu o poveste sau o zicală controversată, ceva care face neplauzibilă, sau cel puțin îndoielnică, orice altă explicație a pasajului dat Acesta din urmă trebuie să conțină o anumită inconsecvență, un oarecare contrast, care să facă posibil să se distingă mai vechi de cel mai târziu sau să se evidențieze ceva solid, specific, inexplicabil pe baza unor idei" J) Este posibil să găsim ceva asemănător în Evanghelii? Dacă nu, atunci "marea impresie" pe care ar fi făcut-o Isus celor din jur nu se potrivește deloc cu adevărata natură a evangheliilor Datorită folosirii evangheliilor în închinare și a versiunii false a originii lor de la salvator, ei au fost atât de apreciați, încât chiar și acolo par luminați de strălucirea eternității, unde conțin doar locuri comune ale înțelepciunii gnostice iudaice cotidiene Smith a subliniat acest lucru în Eseul Deus și încă așteptăm o explicație rațională a acestui fapt incontestabil de la campionii lui Isus istoric Dacă, totuși, ni se obiectează că Isus face o "mare impresie" nu atât în narațiunea Evangheliei, cât și asupra cititorilor acesteia din urmă și dorim să deducem istoricitatea lui Isus din aceasta, atunci ar trebui să recunoaștem și ca istoric figurează acei nenumărați eroi literari, de exemplu, Hamlet, Regele Lear, F- J) "Misterul mesianic din Evanghelii" , * Gură etc , ale căror cuvinte într-o dramă sau roman șochează telespectatorii sau cititorii, ca să nu mai vorbim de faptul că o parte din puterea cuvintelor lui Isus se bazează nu atât pe impresionantul lor real, cât pe reverența religioasă cu care Evangheliile au fost tratate în Orient timp de două mii de ani Dar dacă acesta este cazul, atunci există doar două posibilități: fie Isus nu a fost deloc persoana fermecătoare pe care o înfățișează credința creștină pioasă, fie tradiția lui Isus nu se întoarce la o figură istorică În primul caz, devine de neînțeles modul în care Isus ar putea deveni subiectul narațiunii Evangheliei și centrul unei noi vieți religioase În consecință, rămâne doar a doua posibilitate și singură ea este capabilă să rezolve toate dificultățile care apar în studiul vieții lui Isus Caracterul lui Isus Biografia lui Isus în Evanghelii abundă într-o măsură atât de puternică a Vechiului Testament și a momentelor astrale, încât nu există nicio modalitate de a recunoaște adevăratul erou al poveștilor Evangheliei Această împrejurare respinge, așadar, punctul de vedere care încearcă să justifice istoricitatea lui Isus prin prospețimea, originalitatea și claritatea inimitabilă a imaginii evanghelice a lui Isus Dar chiar dacă acceptăm această vizibilitate așa cum este stabilită, justificarea indicată nu ar avea totuși nicio bază în sine, pentru că reprezentarea vie a persoanei lui Isus ar putea fi și rezultatul abilităților literare ale evangheliștilor Cu toate acestea, o imagine atât de vie nu există cu adevărat deloc; presupunerea că evangheliile creează o imagine vie a lui Isus se bazează pe pură înșelăciune de sine Acest lucru rezultă deja din faptul că până acum nu a fost găsit nimeni care să fi putut să descrie în mod convingător adevăratul caracter al lui Isus "Diferitele caracterizări", subliniază pe bună dreptate Smith, "sunt la fel de mult în dezacord unele cu altele, precum sunt diferitele viziuni asupra lumii ale autorilor lor" După cum se știe, în literatura nesfârșită pe această temă, critici celebri îi atribuie lui Isus cele mai variate atribute Și acest lucru este de obicei prezentat cu o asemenea încredere, de parcă nu ar apărea îndoieli sau nu ar putea apărea în acest sens Între timp, astfel de scriitori sunt la fel de extravaganți în afirmațiile lor, pe atât de zgârciți în dovezile lor Nu am reușit să găsesc nicio dovadă acceptabilă a/corectitudinii lor Evident, fiecare dintre ei avea o părere diferită despre cine trebuia să fie Isus, iar această opinie a fost punctul de plecare pentru interpretarea lor Astfel, înfățișând forma umană a lui Isus, ei își reproduc aproape întotdeauna propriul ideal Critica textului pe care îl propun este mai mult o lucrare independentă decât o interpretare Drept urmare, opiniile lor relevă o diversitate extraordinară În cele din urmă, s-a ajuns la punctul în care toate încercările de a oferi o caracterizare mai exactă a lui Isus istoric au fost abandonate și s-a decis să ne limităm la cele mai vagi contururi Isus, despre care până de curând se spunea că este înfățișat ca fiind viu, acum devine "marele străin" Această expresie nu este deloc de neînțeles Dacă imaginea Evangheliei a lui Isus, la o examinare mai atentă și un studiu mai atent, pierde atât de mult în ceea ce privește culoarea și certitudinea ei, atunci cu greu se poate presupune că a fost inițial smulsă din viață și a fost menită să reprezinte o persoană x) Despre neclaritatea imaginii evanghelice a lui Isus, "nu vorbește doar un cercetător american În lucrarea sa "Isus, ceea ce a fost și ce a dorit" ("Isus, was er war und wollte"), Liitzelberger a scris următoarele încă din : să înfățișeze personalitatea lui Hristos, dacă nu ar fi existat anterior în realitate , și ca și cum trăsăturile de caracter ale Evangheliei Iisus sunt atât de deosebite și de uşurate încât legenda nu ar fi în stare să le inventeze și să le consemneze Căci personalitatea pe care o înfățișează evangheliile nu este nicidecum o imagine clar definită, autosuficientă; dimpotrivă, avem de-a face aici cu un om care, plecând de la cu totul alte viziuni asupra lumii, spune acum una, apoi alta, și care, după cum se știe, este înfățișat în prima Evanghelie într-o cu totul altă lumină decât în a patra Numai cu mare dificultate este posibil să alcătuim un întreg mai mult sau mai puțin armonios din caracteristicile individuale ale Evangheliilor și, prin urmare, nu avem absolut niciun drept să vorbim despre realitatea istorică a persoanei lui Hristos pe baza originalului *) Smifh: "Esce deus*, ing ed , și urm trăsături ale chipului Evangheliei" ) Lăudați "originalitatea" poveștii Evangheliei; între timp, am văzut deja că fiecare cuvânt al acestuia este împrumutat din alte surse și, în plus, cu atâta acuratețe încât în întreaga literatură mondială ar fi imposibil să găsim un al doilea exemplu, chiar și într-o oarecare măsură potrivit, al unui astfel de exhaustiv exemplu utilizarea surselor primare Iar caracterizarea Evangheliei Isus se bazează în întregime pe aceleași surse primare Prin urmare, nu trebuie să ne mire eterogenitatea trăsăturilor Evangheliei Isus, care cu greu ar fi putut avea loc dacă problema ar fi vizat o persoană reală Dacă pot exista îndoieli cu privire la acest aspect, atunci ele sunt în cele din urmă eliminate de argumentele lui Weydel, care analizează această problemă în detaliu în cartea evreiască "Persoana lui Isus" ("Jesu Personlichkeit", Aufl ) Weidel crede că viața lui Isus nu poate fi descrisă pe baza evangheliilor De asemenea, este de acord că o cunoaștere mai apropiată a mediului în care a trăit Isus, în special a lumii senzațiilor iudaismului contemporan, respinge presupunerea că ideile religioase (împărăția cerurilor, Dumnezeu tatăl, mesia) și cerințele etice ale Isus a fost original El susține că originalitatea nu este inerentă vederilor lui Isus, ci exclusiv personalității sale (!) Prin urmare, este necesar să-l studiem pe acesta din urmă pentru a înțelege influența miraculoasă pe care creștinismul a avut-o timp de aproape două mii de ani asupra nenumăratelor minți Dar și Weidel trebuie să recunoască că este extrem de dificil să-ți faci o idee clară despre caracterul lui Isus pe baza evangheliilor Mai mult, i se pare chiar un efort zadarnic să încerce să îmbine într-un întreg manifestările acestui personaj care sunt puternic contradictorii între ele * ) "O persoană obișnuită", consideră necesar să adauge Weidel, "ar pieri din cauza unor astfel de contradicții interne" ) Dar Isus a fost doar un om extraordinar Toate forțele ființei sale superputernice îndreptate în direcții diferite au fost de fapt unite de puterea supremă a voinței sale morale superputernice Acesta este, potrivit lui Weidel, "secretul personalității sale" Apoi face o încercare de a dovedi că toate cifrele remarcabile Marea Britanie WORK , și CL ) Marea Britanie cit , ) Ibid , istoria lumii erau aceiași oameni extraordinari, care posedau "proprietăți ale caracterului" de neînțeles, contradictorii, și el indică pe Goethe, în ale cărui drame natura proprie a poetului se reflectă constant în perechea opusă de personaje Este imposibil să nu recunoaștem această comparație ca fiind extrem de nefericită, căci ceea ce la Goethe rămâne în cele din urmă în domeniul ideal al ficțiunii trebuie să aibă o amprentă reală în Isus; în ceea ce privește contradicțiile interne ale altor personalități marcante, ele s-au dezvăluit treptat, în procesul unei lungi dezvoltări individuale, în timp ce în Isus se limitează la o perioadă scurtă de un an și, în plus, toți zac cu El fără excepție, așa că a vorbi, într-un singur plan Și în general, câștigăm ceva în ceea ce privește înțelegerea cutare sau cutare persoană dacă spunem că este de neînțeles? Totuși, de fapt, Weidel încearcă nu atât de mult să explice contradicțiile interne ale caracterului lui Isus prin "puterea extraordinară a voinței morale, autosuficiente" a salvatorului, întrucât caută să mascheze aceste contradicții printr-o selecție pricepută de expresii adecvate și elocvență orbitoare, cu ajutorul cărora deolugii reușesc nu doar să umfle cele mai nesemnificative evenimente evanghelice, ci chiar și trăsăturile negative de caracter ale lui Isus să le picteze ca manifestări ale voinței sale morale "superputernice" Cu toate acestea, nu există nicio îndoială că printr-o astfel de metodă ar fi posibilă transformarea celui mai obișnuit persoană într-un erou al istoriei lumii Motivul real al inconsecvenței în caracterul lui Isus constă, aparent, în faptul că baza imaginii Evangheliei a lui Isus nu este o persoană reală și că imaginea unei astfel de persoane nu a făcut deloc parte din intenția lui evangheliștii Sarcinile literare le erau complet străine Ei urmăreau doar scopuri dogmatice și instructive A încadra imaginea vagă a Mântuitorului gnostic într-un cadru istoric și a-l înconjura de oameni pentru a-i oferi o mai mare vizibilitate și expresivitate și, prin urmare, să trezească și să întărească credința în Isus - aceasta este ceea ce au urmărit scriitorii Evangheliei Convinși că povestea lui Iisus este ascunsă în Vechiul Testament, ei au împrumutat din această sursă diverse trăsături ale caracterului său și episoade din viața lui și, folosind mitologia astrală, le-au conectat între ele ca un mozaic, fără a se întreba cum s-au armonizat unul cu celălalt (componentele individuale ale acestui mozaic sunt una cu cealaltă și dacă dau impresia unui întreg întreg În același timp, nu le-a păsat de nimic Ca reprezentanți ai lumii antice, nu aveau idee despre sentimentalismul cu care sunt tratate de obicei evangheliile în vremea noastră Descrierea lor uscată și impasibilă a răstignirii mântuitorului mărturisește acest lucru suficient Reactiv, activ, încălzitor de suflet și "dulce" Iisus la anumite tipuri de evlavie creștină , nu fără, poate, aluat erotic, Iisusul pietismului lui Renan și adepților săi, în literatură și arte plastice, nu are nimic de-a face cu Iisusul "povestei" Evangheliei În această privință, Weidel are dreptate în a aduce Evanghelie pe Isus în prim-planul unui moment de voință puternică și subliniind natura lui pasională Din păcate, însă, cu o astfel de interpretare, personalitatea Mântuitorului, pe care credincioșii ar trebui să o imite, cu atât se îndepărtează mai mult de ei și îngreunează această imitație , cu cât ei îl cunosc mai profund la imaginea unui om de voință de natură pur irațională, care depășește tot felul de granițe normale De fapt, acest sever, extrem de hotărât, ușor de excitat, neobișnuit de iute, în judecățile și atitudinile sale față de oameni este adesea o persoană extrem de nedreaptă nu numai că nu merită imitație, dar nici nu merită dragoste, în sensul idealului uman , și în niciun caz nu poate fi considerată un prototip de moralitate Pentru a vedea în Isus prototipul celei mai înalte perfecțiuni umane, "cel mai individual individ", trebuie să citim evangheliile în întregime prin ochelarii lumii complet schimbate a senzațiilor din timpul nostru și să le privim prin prisma elocvența bisericească teologică a secolelor îndepărtate ale creștinismului Trebuie să recunoaștem cu sinceritate că unii urmași ai lui Hristos, de exemplu, Francisc de Assisi, Francisc de Saly, Pestalozzi sunt mult mai demni de iubire și respect decât Iisus sinoptic Ultima este considerată a fi întruchiparea iubirii Dar unde scrie că a iubit pe cineva? El renunță la familia sa de dragul altor oameni; își tratează mama și alte rude cu dispreț nedissimulat; discipolii lui, care și-au părăsit casele și gospodăriile de dragul lui și l-au urmat cu încredere, se pare că nu sunt mai aproape de el decât orice altă persoană Evangheliştii nu ne spun nimic care să mărturisească despre o relație mai cordială între un profesor și elevii săi Se spune că era un mare prieten al copiilor Dar pasajele corespunzătoare din evanghelii nu se referă deloc la copiii adevărați, ci la cei care au intrat nou în secta lui Isus, iar expresia "copiii mei" are acolo doar un sens simbolic De oamenii lui, ca atare, nu-i pasă deloc Nu este deloc interesat de condițiile politice sau sociale de viață ale acestui popor El susține nerezistența la rău și condamnă obiceiul răzbunării, dar în același timp adăpostește o răutate cu atât mai neîntemeiată împotriva fariseilor, pentru că din punctul de vedere al evlaviei lor, ei nu puteau acționa altfel decât au făcut-o El trădează cetățile blestemate care nu-l recunosc, fără să se întrebe de ce fac asta, indiferent de faptul că nu le-a arătat în niciun fel mesianismul său; între timp, în calitate de cunoscător de oameni, nu putea cere să i se alăture fără niciun motiv Mai mult, blestemă pe smochinul nevinovat pentru că nu dă roade atunci când este nevoie În ceea ce privește atitudinea lui Isus față de oameni în general, în evanghelii nu găsim nicio dovadă a iubirii sale omenești universale Nu îi ajută nicăieri pe cei nevoiași și pe cei asupriți din proprie inițiativă El recurge întotdeauna la vindecări miraculoase doar la cererea cuiva, iar acestea nu-l costă niciun sacrificiu, deoarece nu trebuie decât să ridice mâna sau să spună câteva cuvinte pentru ca Che să se vindece Dacă, după chipul lui Isus, evangheliștii încearcă să evidențieze iubirea, care se ridică deasupra dreptății și este descrisă în Vechiul Testament ca principalul atribut al lui Mesia, atunci nu se poate spune că au avut un succes deosebit în acest sens La urma urmei, ei ilustrează această trăsătură principală a caracterului lui Isus doar prin ceea ce este "spus în Scriptură": vindecarea bolnavilor, învierea morților, predicarea printre săraci despre apropierea Împărăției cerurilor, rostirea cuvintelor de dragoste și mângâiere Dar la fel au făcut nenumărați profeți și umaniști; aceasta era și sarcina cultelor misterelor În ceea ce privește activitatea lui Isus ca mântuitor, el este călăuzit în acest sens de misiunea sa divină, și deloc de filantropie, și nu-și arată în niciun fel dispoziția față de oameni, bunătate și iubire Adevărat, el comunică cu vameșii și păcătoșii și cu tandrețea și sinceritatea lui *) Mier Drave, "Das Markusevangelium*, , , și urm încurajează pe cei slabi de voință, pe cei blânzi și pe cei obosiți Dar el face toate acestea doar pentru că Isaia spune că mesia nu va sparge trestia spartă și nu va stinge o lampă mocnită, că va lua sub protecția sa pe cei săraci, umiliți și cufundați în sclavie, vor lupta pentru interesele lor cu ajutorul lor asupritorilor, le va oferi o viață mai tolerabilă și, prin vizita ei, va aduce alinare celor obosiți, la fel cum înțelepciunea din literatura care i se atribuie coboară favorabil oamenilor, își împarte comorile între ei și îi înalță pe cei care doresc "Iubirea de Dumnezeu" a lui Isus, identitatea absolută a voinței sale cu voința lui Dumnezeu, aparține și el numărului de trăsături inalienabile ale fiului lui Dumnezeu, care era considerat Iisus al Evangheliilor; la urma urmei, întreaga imagine a lui Isus, din punctul de vedere al evangheliștilor, trebuia să slujească tocmai pentru a înfățișa cât mai clar dragostea lui Dumnezeu pentru oameni și iubirea oamenilor față de Dumnezeu, care își găsește expresia directă în dragoste pentru vecini Prin urmare, nu există niciun motiv să o considerăm ca trăsătură de caracter esenţială a lui Isus istoric Astfel, ajungem la concluzia că caracterizarea evanghelică a lui Isus se datorează cerințelor dogmatice și gusturilor literare Prin urmare, pentru purtătorul acestui personaj, nu putem recunoaște decât literar x) Smith, de asemenea, se minunează de absența completă a cuvintelor sau faptelor lui Isus care să mărturisească bunătatea lui și mai ales orice sacrificiu de sine "Este clar că acesta din urmă este adevărata piatră de încercare a naturii nobile, un element esențial de atractivitate și simpatie Totuși, nu știm nici măcar un singur exemplu al celui mai neînsemnat sacrificiu de sine al lui Isus Suferințele lui de pe cruce sunt lipsite de sens, deoarece semnificația lor este pur dogmatică Isus o găsește pe soacra lui Petru cu febră, o atinge și o vindecă Este pur și simplu un act al puterii divine Nu există nicio urmă de dragoste, bunătate sau afecțiune pentru oameni aici Femeia vindecată "s-a ridicat și a început să le slujească" - asta este toată povestea În mijlocul unei furtuni mari noaptea, Isus doarme liniștit Ucenicii îl trezesc și îi spun: "Învățătorule, chiar nu-ți trebuie să pierim?" Aceasta, desigur, este o întrebare complet firească și nu dovedește deloc absența credinței Isus răspunde supărat: "De ce ești atât de timid? Cum să nu ai credință? Este clar că astfel de fapte sau izbucniri similare de iritare nu ar putea genera simpatie pentru nimeni dintre elevi Considerațiile noastre se aplică tuturor celorlalte acțiuni ale lui Isus Singura excepție evidentă este condescendența lui Isus față de femeile căzute; totuși, nu avem niciun motiv să-i atribuim un sens literal sau să-i dăm un sens biografic" ("Ecce deus", ed ing , ) realitatea rurală Contradicțiile în caracterul lui Isus sunt explicate în întregime prin istoria apariției imaginii sale pe care am conturat-o și este destul de clar că în aceste condiții evangheliștii nu au creat și nu au putut crea o imagine cu adevărat strălucitoare, completă și vitală al Mântuitorului Ideea pe care oamenii s-au format despre Isus corespunde nu atât cu imaginea Evangheliei lui Isus, cât cu idealul fantastic al salvatorului lumii, cu care au fost purtate evangheliile Și dacă* vorbesc atât de mult despre imaginea "incomparabilă" a Evangheliei Isus, atunci de multe ori acest lucru se explică nu atât prin cunoașterea atentă a textului sinoptic, cât prin faptul că educația, arta și evlavia i-au învățat pe oameni din copilărie să privească la Isus ca persoana cea mai ideală, ca supraom Acest lucru este dovedit în mod deosebit de convingător de Isus din Evanghelia lui Markov, Isus, a cărui imagine a fost copiată și detaliată de restul evangheliilor Acest Iisus, cu inaccesibilitatea sa maiestuoasă, concentrarea neclintită, trăsăturile nemișcate, uscate, chiar ascuțite și liniile stricte ale unei vechi icoane bizantine, corespunde ideii noastre de filantrop și salvator al lumii? Acest Isus este ascuns în spatele unui nor de minuni, din cauza căruia uneori temperamentul său violent și mânia nestăpânită scânteie ca fulgerul Ca o fantomă de mare, el cutreieră valurile noaptea, îi pune pe îngeri să-l slujească, se înfrățește cu demonii și, în același timp, rămâne un mister pentru adepții săi Și acest profesor ciudat, care face tot posibilul să împiedice o cunoaștere mai profundă a ființei sale și, în această privință, îi încurcă chiar și pe cei care îi stau aproape, care vorbește atât de calm și instructiv despre moartea lui iminentă, de parcă ar fi cea mai obișnuită fenomen în lume În plus, nu se știe absolut dacă el s-a considerat un mesia sau nu - aceasta se presupune că cea mai "independentă" persoană din istoria lumii, în privința căreia se adeverește doar dovada profetică a Vechiului Testament, acest Isus este, spun ei, un prototip neîntrecut al conduitei morale, cel mai nobil reprezentant al umanitatii pure! Nu, în realitate el este mai mult o persoană negativă decât o persoană iubitoare și, cu siguranță, mai mult ca o creatură fantastică gnostică, abstractă decât un individ istoric, o ființă umană reală în carne și oase Citind evangheliile fără ajutorul ochelarilor de părtinire creștină, doar ca operă literară a antichității, suntem convinși că Evanghelia după Marcu este dominată de o atmosferă dogmatică, și nu istorică Ceea ce noi (imaginându-ne în prezent, pronunțând numele "Iisus", nu este Iisusul evangheliilor, cel puțin cel mai vechi dintre ele, Evanghelia după Marcu, ci doar un fel de vinegretă din experiențele evlavioase ale copilăriei, dogmă bisericească, pe care fiecare epocă și fiecare persoană o gândește diferit, dar care este arătată tuturor după imaginea lui Isus, în plus, arta religioasă a dat schemei abstracte o anumită formă și culoare, iar amintirile despre faptele mântuitorului sunt menite să inspire încredere în imaginea lui În această stare de fapt, devine clar de ce evangheliștii și-au creat imaginea despre Isus din material pur mitic și, în același timp, au neglijat complet întreaga latură faptică a problemei Nesocotirea totală a tuturor trăsăturilor umane personale, dizolvarea absolută a amintirilor istorice în dogme, ar fi complet de neînțeles dacă ar urma imediat sau la scurt timp după moartea lui Isus, sub impresia proaspătă a evenimentelor reale Oricine nu se agață de istoricitatea lui Isus va trebui în cele din urmă să admită că "cea mai veche" evanghelie a noastră nu ar fi putut fi scrisă deja la mijlocul secolului I sau puțin mai târziu, așa cum și-au dorit Harnack, Wellhausen, Weiss și Maura b Recher Căci este absolut de neconceput și nemaiauzit (c) în literatura mondială ca cineva să aibă intenția de a descrie viața unei persoane care tocmai a murit și, în plus, de a extrage toate informațiile biografice despre el, fără excepție, nu din domeniul realului fapte, dar dintr-o sursă complet diferită; de exemplu, este greu de admis că autorul biografiei lui Bismarck a folosit orice legendă antică ca material pentru această biografie Evanghelia după Marcu ar putea fi scrisă numai atunci când timpul evenimentelor pe care le relatează și persoanele înfățișate în ea au dispărut de mult în trecut și nicio amintire vie nu le-ar mai putea pune la epoca evangheliștilor, adică abia mai devreme de mijlocul secolului al II-lea Dar, pe de altă parte, este suficient pentru a înțelege acea transformare a ficțiunii pure în istorie, cu care ne întâlnim în primul rând la Marcu și care a avut loc aproximativ în anul IX EVANGHELIA LUI IOAN Personajul Evangheliei după Ioan Meteorologii au încercat să-l înfățișeze pe Isus ca pe o ființă umană Dacă au căutat să întrupeze în el "iubirea divină, spre deosebire de neprihănirea divină, atunci ei au înțeles iubirea lui Dumnezeu în principal în sens subiectiv, adică ca iubirea pe care Dumnezeu o arată oamenilor; din punctul lor de vedere, Isus, care îi ajută pe cei slabi, îi sprijină pe cei nevoiași și bolnavi și moare nevinovat pe cruce pentru păcatele omenirii, este personificarea iubirii lui Dumnezeu față de oameni, manifestată în faptele "fiului" său Și dacă ei, ca și gnosticii, care au fost în esență, au văzut în Isus în același timp personificarea cunoașterii divine, atunci ei au reprezentat pentru ei înșiși această cunoaștere a lui Dumnezeu în principal într-un sens obiectiv, adică ca cunoaștere a noastră despre Dumnezeu , deoarece Isus cu cuvintele și faptele sale ne dezvăluie cea mai profundă esență a lui Dumnezeu ca întruchipare a compasiunii și a iubirii Datorită acestei umanizări, imaginea Mântuitorului a fost atașată direct de inimile credincioșilor și este legată de ei în cel mai strâns mod Realitatea istorică care i-a fost atribuită conținea cea mai puternică garanție a împlinirii aspirațiilor evreo-messianice Cu toate acestea, este la fel de sigur că această imagine și-a pierdut puterea religioasă și măreția supranaturală pe măsură ce latura sa umană a apărut și Isus a ajuns să fie considerat un frate printre frații săi creștini La urma urmei, Marcu chiar a lăsat deschisă întrebarea dacă Isus era conștient și suficient de clar de esența sa mesianică Dar atât umilirea lui Isus, cât și asocierea lui cu păturile disprețuite ale poporului nu au întâmpinat gusturile și dispozițiile unor cercuri și au încălcat orgoliul de sine conștiința acelor oameni educați care (După ce s-au alăturat noii credințe, au continuat să-și țină steagul sus și și-au putut imagina mântuitorul și mântuitorul pe care l-au onorat doar în strălucirea strălucitoare transformatoare a unei ființe divine Conceptul de bază al gnozei, cunoașterea lui Dumnezeu , avea, după o interpretare sinoptică, sensul răspândirii credinței în popor în dragostea lui Dumnezeu și demonstrarea acesteia din urmă prin referire la cuvintele și faptele lui Isus, dar cercurilor menționate mai sus o asemenea interpretare părea insuficient de sublimă, au văzut în ea o limitare a sensului inițial al cunoașterii lui Dumnezeu, nu în totalitate în armonie cu sensul speculativ și mistic pe care ei înșiși l-au atașat acestui concept Pentru ei, cunoașterea lui Dumnezeu nu era doar cunoașterea pe care o are o persoană despre Dumnezeu, dar și cunoașterea care este inerentă lui Dumnezeu însuși Cu alte cuvinte, ei au considerat cunoașterea lui Dumnezeu și din punct de vedere subiectiv Astfel, cunoașterea lui Dumnezeu, la care ne introduce Isus, este, în opinia lor, , aceeași m cunoaștere, în care cunoașterea noastră despre Dumnezeu și cunoașterea lui Dumnezeu despre noi se contopesc într-o singură cunoaștere și ne deschid accesul direct la lumea cunoașterii și a ființei lui Dumnezeu Iubirea lui Dumnezeu la fel, după părerea lor, avea un dublu sens, conținând atât iubirea lui Dumnezeu pentru noi, cât și iubirea noastră față de Dumnezeu, și numai în acest sens obiectiv și în același timp subiectiv a servit drept garanție și un mijloc de frică Cunoașterea și dragostea erau pentru ei, parcă, expresii diferite ale actului mistic de unire dintre Dumnezeu și om Și l-au privit pe Hristos ca pe un gaj al mântuirii religioase, mai ales pentru că a făcut din acest sens mistic sau speculativ, această dualitate de interpretare a ambelor concepte, cunoașterea lui Dumnezeu și iubirea lui Dumnezeu, un obiect de contemplare directă El a fost astfel prezentat ca personificarea contemplării lui Dumnezeu și a iubirii lui Dumnezeu Prin comuniunea cu persoana sa și unirea cu el în credință, evlaviosul a dobândit unitatea interioară dorită cu Dumnezeu Contemplarea lui Dumnezeu a fost transformată în contemplarea lui Hristos În acest fel, gnoza, care până atunci fusese în exclusivitate proprietatea unui număr mic de aleși, a devenit disponibilă tuturor celor care nu au putut dobândi esența divină printr-un act mistic pur interior Pe această bază, a apărut sarcina de a îmbina ambele direcții diferite în interpretarea lui Isus Hristos ca salvator, istoric și speculative, și le întruchipează în mai înalte (concepte în care elementul mistic al credinței în Isus ar juca nu numai același rol ca cel istoric, ci ar avea chiar o semnificație călăuzitoare și decisivă , , etc ) "Dacă rămâneți în cuvântul Meu, sunteți cu adevărat ucenicii Mei și veți cunoaște adevărul și adevărul vă va face liberi" (Ioan : - ) Un astfel de înțeles răscumpărător al cuvântului său se bazează pe faptul că ceea ce predică vine de la Dumnezeu însuși și că nu el însuși, ci Dumnezeu vorbește prin gura lui cu oamenii (Ioan , , ; , ; , ) , , , ; , ; , , ) Dar, după cum am văzut, cuvântul divin este identic cu viața lui Dumnezeu Ioan : spune: "Cuvintele pe care vi le spun sunt duhul vieții" "Doamne", exclamă Petru în Ioan, "Tu ai cuvintele vieții veșnice" (Ioan : ), dar Ioan : citim: "Cine aude cuvântul Meu și crede în Cel ce M-a trimis, are viață veșnică și nu vine la judecată, ci a trecut de la moarte la viață" (vezi și : ) Și "oricine păzește cuvântul Meu nu va vedea niciodată moartea" (Ioan : ) Mai mult decât atât, însuși cuvântul lui Hristos, ca atare, este un judecător asupra oamenilor care vor decide soarta lor (Ioan : și următoarele) Și așa cum șeful comunității de cult îi instruiește pe cei care se încred în el pe credincioși pe calea vieții veșnice, așa cum misticii scapă de moarte datorită cunoașterii numelui lui Dumnezeu, tot așa îi spune Ioan Hristos lui Dumnezeu, tatăl său: "Am descoperit numele Tău oamenilor pe care mi-ai dat din lume; erau ai tăi, mi le-ai dat și s-au ținut de cuvântul Tău" (Ioan : și urm ); prin aceasta ei sunt izbăviţi de judecată şi au obţinut viaţa veşnică Sinoptic Isus a proclamat oamenilor apropierea împărăției lui Dumnezeu Prin interpretarea corectă a legii, el le-a arătat calea adevărată spre mântuire, și prin ' chemând la pocăință și la lupta împotriva demonilor, le-a pregătit sufletele pentru venirea slavei dorite Hristosul Evangheliei după Ioan este însuși "calea" directă către viață și nimeni nu poate veni la tatăl fără mijlocirea lui (Ioan : ) În conformitate cu aceasta, toată activitatea sa constă în faptul că prin faptele și deciziile sale, el, fiind un logos, mărturisește despre sine oamenilor și îi introduce în credința în misiunea sa divină și în esența lui cerească "Cel ce este de pe pământ este pe pământ și vorbește ca cel care este de pe pământ; cel ce vine din cer este mai presus de toate, și ceea ce a văzut și a auzit, mărturisește despre aceasta" (Ioan , , ) s-a născut și a venit în lume pentru a depune mărturie despre adevăr "(Ioan , ) Dezvăluind propria sa esență oamenilor, Hristos le expune în același timp esența unui zeu egal cu el "Eu sunt lumina lumii, eu sunt calea, eu sunt adevărul sunt viața, sunt pâinea, apa, cuvântul vieții", repetă el în mod repetat, ca și cum și-ar fi amintit cuvintele lui Iisus Sirah , : "Înțelepciunea" se va slăvi pe sine și printre oamenii ei va fi lăudat " Prin urmare, din cuvintele lui nu învățăm altceva decât ceea ce știm deja din scripturi despre înțelepciune, și anume că numai înțelepciunea asigură Viața și că fără înțelepciune moartea nu poate fi evitată Însă minunile lui Hristos lui Ioan, ca și minunile meteorologilor, ne amintesc și de minunile înțelepciunii lui Solomon, despre care se spune că ea a deschis gura mutului și a făcut inteligibile limbile pruncilor și că face minuni asupra celor care se agață de ea (Înțelepciunea , ; unsprezece) Înțelepciunea arată dreptului Împărăția lui Dumnezeu, îi dă cunoștința sfinților, îl ajută în necazuri, îl călăuzește pe calea cea dreaptă și îi răsplătește din belșug ostenelile (Înțelepciunea , și urm ) Așa cum înțelepciunea cunoaște lucrările lui Dumnezeu și a fost inerentă când Dumnezeu a creat lumea (Înțelepciunea , ), și de aceea știe totul, vede totul, poate face totul, înțelege totul (Înțelepciunea , I), tot așa și Hristosul lui Ioan nu este numai omnipotent, dar și omniscient: își controlează liber soarta, iar dușmanii săi nu pot face nimic cu el De îndată ce spune "eu sunt", ei cad la pământ la picioarele lui (Ioan : ) Dacă el devine o victimă a intrigilor lor, atunci este din cauza constrângerii externe, dar numai interioare și tocmai pentru că aceasta este predeterminată de Dumnezeu În același mod, el este capabil să prevadă tot ce se va întâmpla în continuare El privește direct în inimile oamenilor și nu este nevoie ca cineva să depună mărturie despre ei, pentru că El însuși știe ce este în ei (Ioan : ) El vorbește despre fenomene cerești pe care le-a contemplat cu mult înainte ca lumea să fie creată (din păcate, el nu dezvăluie nimic nou sau interesant deloc) și mărturisește despre sine ca un adevăr întrupat, și datorită faptului că nu este legat de cadrul timpului * și spațiului și nu este supus legilor naturii Mai mult, chiar și trăsăturile sale cele mai caracteristice - sfințenia, filantropia, înclinația către caritate, bunătatea și lipsa de păcat - sunt aceleași pe care Cartea Înțelepciunii le subliniază la omul drept ( , și urm ) În consecință, pentru a inventa imaginea Evangheliei Hristos, nu a fost necesar niciun Iisus Care este natura lui Dumnezeu pe care ni-l descoperă acest Isus? Ce constituie, deci, propria sa esență cea mai profundă? Am vorbit deja despre aceasta: este dragostea lui Dumnezeu, care devine în el obiect de contemplare directă, așa cum, după doctrina înțelepciunii, cunoașterea sau înțelepciunea, ca atare, a fost în același timp și iubirea lui Dumnezeu în sens subiectiv şi obiectiv Căci această iubire de Dumnezeu nu este altceva decât o expresie a faptului că obiectul cunoașterii lui Dumnezeu este exclusiv această cunoaștere însăși, adică că se întoarce la sine ca punct de plecare sau că subiectul și obiectul cunoașterii sunt identificate în ea Aceasta este, strict vorbind, o relație pur logică, lipsită de orice amestec de sentimente și senzații Totuși, Evanghelia după Ioan identifică logosul cu persoana umană a lui Isus, drept urmare dragostea lui Dumnezeu capătă aici un nou sens Căci dragostea tatălui divin constă deja aici în faptul că Dumnezeu a dat pe singurul Său Fiu, pentru ca lumea să dobândească prin el viața veșnică (Ioan : ; Ioan : ), precum și în faptul că că el însuși, zeul nedefinit, se determină prin intermediul cunoașterii, renunță la pacea și izolarea ființei sale interioare și se renunță la sine Dragostea fiului divin constă în faptul că în timpul existenței sale pământești s-a despărțit de slava pe care a avut-o în tatăl său divin, fiind direct legat de el prin legăturile unității și identității (Ioan , ), prin aceea că el devine om, ca atare, ia alți oameni sub grija sa iubitoare, le dezvăluie esența tatălui său, x) Una dintre trăsăturile deosebite ale lui Isus istoric este considerată a fi că îi plăcea să se distreze uneori și chiar să ospăteze la nunta din Cana Dar este înțelepciunea cu domnul , nu spune același lucru? "Nu te lipsi de o zi bună și nu lăsa să treacă nicio parte din ziua bună" (comparați și Sir : și c) el se roagă pentru ei tatălui său (Ioan : și urm ), și așa cum bunul lor păstor își dă viața pentru oile sale (Ioan : și următoarele) Deci, în timp ce Hristosul ioan apare la început doar ca logos, precum și cunoașterea subiectivă și obiectivă a lui Dumnezeu și înseamnă iubire doar în același sens ca erosul platonician, adică în sensul gnozei personificate cu fuziunea ei a subiectivului gândirea la om și gândirea obiectivă a lui Dumnezeu - prin identificarea cu Isus omul, el devine o persoană iubitoare; "eros" devine "agape" În același timp, Dumnezeu Tatăl, care este egal cu el, devine aceeași personalitate și numai într-o astfel de aplicare la tatăl și la Hristos conceptul de iubire divină capătă acel sens emoțional care captează inimile și sufletele, care este de obicei lăudat ca fiind cel mai mare avantaj al Hristosului lui Ioan Dar face asta acest Isus să ni se arate într-un mod mai atractiv decât Isus sinoptic? In nici un caz! Dimpotrivă, în Ioan Iisus este mai abstract, iluzoriu și departe de realitate decât în primele trei evanghelii Că el este dragoste întrupată, trebuie doar să luăm "cuvântul" lui Ioan x) x) Smith crede, de asemenea, că Ioan nu a reușit să deseneze o imagine deosebit de atractivă a lui Isus Analizând capitolele individuale ale Evangheliei din acest punct de vedere, el ajunge la următoarea concluzie Al patrulea evanghelist nu și-a înzestrat portretul cu o singură trăsătură simpatică Ca om, eroul său nu prezintă nici cea mai mică urmă de atractivitate; dimpotrivă, în ciuda opiniei cu prejudecăți din optsprezece secole, fiecare cititor neexperimentat nu poate decât să admită, cu toată sinceritatea, că imaginea lui Isus este neatractivă, fantomatică, neplăcută, sumbră, aspră și uscată Între timp, se pare că evanghelistul a făcut toate eforturile pentru a-și face imaginea cât mai umană și atrăgătoare "Iată un bărbat!" (Esce homo) este strigătul clar al propriului său suflet A inventat nenumărate detalii doar pentru a-și reînvia imaginea și a o apropia de realitate; a forțat din sine un număr infinit de variații pe tema iubirii; s-a străduit, cu cea mai serioasă intenție, să conceapă relațiile tandre și intime ale lui Isus cu cei din jurul lui L-a umanizat pe Isus într-o măsură extremă, chiar i-a dat un anumit sentimentalism Și totuși a eșuat lamentabil De la început până la sfârșit, în ciuda eforturilor evanghelistului, Isus rămâne Dumnezeu Astăzi este la fel ca ieri și întotdeauna; pe chipul lui nu se vede nici cea mai mică mișcare; în tot tonul, în tot comportamentul, nu se simte nici cea mai mică bătaie a pulsului; este rece ca un bust de marmură al Dianei Indiferent de ceea ce spune cineva, Isus lui Ioan este lipsit de compasiune, neatrăgător ca persoană Există multă teologie grandilocventă și religie profundă în spusele lui, iar ele sunt capabile pe bună dreptate să ne facă să le admirăm Dar nu există nicio îndoială că acestea sunt argumentele lui Ioan și că nu dau nicio idee despre omul Isus Încercarea eșuată a evanghelistului de a desena atractiv Dumnezeu este iubirea pe care, potrivit evanghelistului, ne-o oferă Hristos Deoarece, în această privință, neprihănirea este în general exclusă din esența lui Dumnezeu, conceptul de suferință și jertfa ispășitoare sângeroasă a lui Hristos pentru oameni, care joacă un rol atât de important în epistolele pauline, se retrage în fundal pentru Ioan El se uită la "moartea lui Hristos nu atât la jertfa unui fiu, prin care neprihănirea divină este satisfăcută, ci mai degrabă la o manifestare a dispoziției iubitoare și filantropice a lui Hristos, care, până la moartea lui îndelungată de răbdare, își îndeplinește misiunea de a da lumii lumina adevărului, adevărata cunoaștere a lui Dumnezeu, și astfel cei mai mulți încununează isprava lui mântuitoare Coborârea luminii în întuneric, a fiului divin în lume, trebuie să evoce în mod firesc rezistență și opoziție din partea copiilor întunericului Lumina a strălucit în întuneric, dar întunericul nu a înțeles-o (Ioan : ) Hristos a fost o lumină din cer, era în lume și lumea a început să fie prin el, deoarece această lume este o reflectare a luminii veșnice, o manifestare a lumii ideale divine, o reflectare a lumii radiante divine în oglindă de întuneric diavolesc; dar lumea nu și-a cunoscut creatorul Hristos a venit la ai Săi, dar ai Săi nu L-au primit (Ioan : și urm ) Copiii diavolului s-au liniștit doar când l-au omorât Nu sângele lui curăță oamenii de nelegiuire - gând care apare doar în Prima Epistolă a lui Ioan ( , ), ci dragostea lui, în virtutea căreia le iartă oamenilor păcatele ( Ioan , ), nu să menționăm faptul că însăși coborârea sa în lume duce la identificarea copiilor lui Dumnezeu și ai diavolului și la separarea primilor de al doilea și oferă oamenilor posibilitatea de a lua partea lui Hristos sau de a se opune l Aceasta este "judecata" pe care Isus o aduce lumii Aceasta nu este o judecată în sensul în care este de obicei înțeleasă jurisdicția Judecății de Apoi, ci o judecată care se face deja aici pe pământ în raport cu toată lumea și constă în descoperirea copiilor diavolului și a copiilor lui Dumnezeu , mort în interior și viu în interior Așa cum însuși tatăl nu judecă pe nimeni, ci dă toată judecata fiului (Ioan : ), căci toată activitatea lui este epuizată de activitatea fiului, în timp ce Dumnezeu este ceva activ și determinat numai în limitele sale cunoștințe proprii, sau ca logos, deci și fiul în esență, adică în mod specific și intenționat Imaginea umană a lui Isus este una dintre cele mai remarcabile din toată literatura Omul său Iisus rămâne ciudat, sever, misterios, adesea caustic, insensibil, de neînțeles și de neînțeles" (Polyxena Chrjsțiana" în , Monistul", , și urm ) Renno, nu judecă pe nimeni Hristos a venit în lume nu pentru a judeca lumea, care corespunde dreptății divine în sensul interpretării iudaice, ci pentru a o mântui (Ioan : ; : ; : ) Mântuirea constă în faptul că oamenii fie acceptă cuvântul lui, fie îl resping "Cine Mă respinge și nu primește cuvintele Mele are un judecător pentru sine" (Ioan : ), spune Ioan Hristos "Cine o ia nu este judecat, dar necredinciosul este deja osândit, pentru că nu a crezut în numele singurului Fiu al lui Dumnezeu " Judecata este că lumina a venit în lume; dar oamenii "au iubit întunericul mai mult decât lumina, pentru că faptele lor erau rele Căci oricine face răul urăște lumina și nu vine la lumină" (Ioan : și urm ) Cel care merge la lumină, câștigă astfel viață, căci viața, lumina, cunoașterea sunt doar expresii diferite ale aceluiași concept: "Aceasta este viața veșnică, ca să te cunoască pe Tine, singurul Dumnezeu adevărat și pe Iisus Hristos trimis de tine" ( Ioan : ) Astfel, judecata constă numai în deosebirea ("kninein" - a judeca sau a deosebi) copiii lui Dumnezeu de copiii diavolului pe baza relației lor cu logosul, iar viața veșnică constă numai în cunoașterea logosului Totuși, acele pasaje din Evanghelia lui Ioan, care spun că cei din morminte vor învia din nou și că în ziua judecății Hristos va învia morții și unde Hristos apare ca judecător al lumii din Vechiul Testament, nu sunt de acord cu acest punct de vedere și contrazice ipoteza de mai sus a nemuririi pur pământești (Ioan , și urm ; , , , ; , ; cf de asemenea , și urm ; , ) Prima epistolă a lui Ioan este pe deplin impregnată de așteptarea sfârșitului apropiat al tuturor lucrurilor: "Copii, ultima oară!" Autorul epistolei este atât de absorbit de gândul Judecății de Apoi, încât vede chiar în el motivul bunei purtări ( Ioan : ) Este posibil ca astfel de gânduri, așa cum sugerează Wellhausen, ) să fi fost incluse în Evanghelie la o dată ulterioară Dar, poate, toată această ipoteză tradițională a aspirațiilor pentru sfârșitul lumii și nemurirea personală este doar un fragment dintr-o viziune interioară învechită sau o credință populară care a fost păstrată indiferent de voința evanghelistului , A reușit Ioan cel puțin într-o portretizare consecventă a esenței metafizice a lui Hristos? Din păcate, afirmația că Hristos este iubire, pentru că Logosul s-a făcut trup în el și, ca urmare a activității sale iubitoare în folosul omenirii, s-a jertfit pe sine, nu este *) evgng Johannis*, ; vezi şi Bousset, "Kyrios Christos", soda (sodă caustică) și formează cu ea cea a lui Glauber își pierde cu îndoială mult din sensul său dacă ne gândim că șederea lui de treizeci de ani în carne și pe pământ nu este doar un episod trecător al vieții eterne a "fiului divin", ci , pornind din natura Logosului, nelimitat în timp, și irealitatea conceptului de timp, apare în general a fi doar o aparență și nu are nimic de-a face cu realitatea reală Mai mult decât atât, în ciuda modului său uman de viață, Hristos figurează cu siguranță în Ioan ca o Ființă supranaturală și nepământeană, abia atingând pământul cu picioarele și în toate privințele puternic diferită de ceilalți oameni Sinopticul Iisus, cu toată divinitatea sa principială, este totuși înzestrat cu trăsături umane și, în ciuda lipsei de păcat care i se atribuie, adesea și-a exprimat prea clar trăsături umane Se zbate și suferă înfrângere, trăiește greutățile existenței pământești pe propriul său corp, suferă cu adevărat ca un om obișnuit și moare, cel puțin în Marcu, cu un strigăt de disperare pe buze și plângându-se că Dumnezeu l-a părăsit Hristosul lui Ioan este complet diferit Parcă nu ar fi din lumea asta Povestea ispitei pe care o povestesc evangheliile sinoptice despre Isus și care este atribuită și întemeietorilor altor religii și eroilor mitologiei antice - Zarathustra, Buddha, Hercule etc - nu este menționată în Evanghelia după Ioan Prințul acestei lumi nu are nimic în Isus lui Ioan (Ioan : ) Când judecătorii se dezlănțuie blestemându-l și încearcă să-l prindă și să-l omoare, el devine invizibil și dispare (Ioan : ; : ) Rezistența încăpățânată nu este pe placul lui Nu ezită și nu ezită decât atunci când chestiunea se încheie Aici nu mai vrea să treacă cupa pe lângă el În contrast cu narațiunea sinoptică, el afirmă: "Ce să spun: Părinte, izbăvește-mă din ceasul acesta? Dar pentru ceasul acesta am venit" (Ioan : ) Iar lui Petru îi spune: "Să nu beau potirul pe care mi l-a dat tatăl meu?" (Ioan ; I) Adevărat, acest Hristos, în general, cu sânge rece "este indignat", "se întristează în duh" și "varsă lacrimi" peste mormântul lui Lazăr (Ioan : ; : și următoarele) Totuși, dacă Iisus lui Ioan vărsă lacrimi, atunci acest sentimental ciudat nu corespunde deloc cu lucrurile reale, deoarece Hristos știe bine că Lazăr nu a murit și va învia din mormânt în clipa următoare Istoria suferinței este lipsită de Ioan într-o măsură și mai mare decât cea a meteorologilor, care sunt trăsături captivante Când "de la un rând" - doar aceasta îi apare evanghelistului ca o forță suficient de impresionantă - apropiindu-se de a-L prinde pe Isus, Iisus cu o simplă exclamație: "Eu sunt!" obligă această detașare să se retragă (Ioan : ) Discută cu Pilat, el se preface că este capul împărăției cerurilor și se poartă față de guvernatorul roman, care tremură în fața lui, poate mai mult decât în fața poporului, extrem de neprietenos și sfidător, în timp ce arată o aroganță disprețuitoare, fiul lui Dumnezeu și subliniind cum în cuvintele sale ca și în faptele sale, superioritatea lui divină *) Imaginea morții sale este în întregime determinată de simbolismul lui Isus ca miel pascal De aici și răstignirea pe călcâiul Paștelui, când au mâncat mielul de Paște, în timp ce potrivit meteorologilor, Iisus moare în prima zi a Paștelui De aici isopul cu un burete înmuiat în oțet și indicația că picioarele lui Isus nu au fost rupte Strigătul despre indiferența lui Dumnezeu, desigur, este absent, deoarece nu se potrivește cu înălțimea și divinitatea Logosului Adevărat, Isus exclamă: "Îmi este sete", dar numai pentru ca, împreună cu împlinirea tuturor celorlalte profeții, profeția din Ps , Astfel, "ultima profeție din Vechiul Testament s-a împlinit și isprava vieții lui Hristos a fost împlinită Așadar, biografia lui Isus, împrumutată din sinoptice, se dizolvă complet în Ioan în dogmă, iar logosul, în legătură cu care se adeveresc o serie de profeții din Vechiul Testament, dar care, până în ultimul moment, este conștient de natura sa divină și, ca un spirit curat, pare să plutească peste lucruri - acest logos nu ne face să ne minunem de măreția isprăvii sale de iubire Nici faptul că pentru a deveni om s-a despărțit de slava sa divină nu merită o laudă deosebită, pentru că moartea îl întoarce la măreția și slava sa (Ioan ; , ) Își dă viața pentru a lui, dar după puțin timp o acceptă din nou Și ce putem spune despre dragostea tatălui său divin când citim că Dumnezeu, care l-a coborât pe fiul său pe pământ, a avut în minte doar "slava" și fiul său?! Tatăl îl iubește pe fiu Prin urmare, vrea ca oamenii să-l onoreze ) Cu toate acestea, chiar și evreii vorbesc în Ioan cu guvernatorul pe un ton atât de dur (Ioan , ), pe care Pilat istoric cu greu l-ar fi tolerat și care indică faptul că evanghelistul a avut o idee extrem de curioasă despre \u b\ u bcomportamentul evreilor în timpul comunicării lor cu autoritățile romane Oamenii ar trebui să fie surprinși de el Și le înzestrează cu putere asupra sufletelor, pentru ca "tatăl să fie proslăvit în fiu" (Ioan : : : : ; : ; : și următoarele; : ) Într-un cuvânt, în fața noastră se află același Yapve îngâmfat, ambițios, din Vechiul Testament, ascuns sub masca zeului iubirii lui Ioan Hartmann spune pe bună dreptate: "Nu avem absolut niciun motiv să fim recunoscători că Logosul s-a făcut trup, pentru că această întrupare este nepotrivită și nu este un sacrificiu de dragoste pentru noi Cât despre copiii diavolului, această întrupare nu se îmbunătățește, ci le agravează situația; în consecință, pentru lume, ca colecție de copii ai diavolului, trimiterea unui fiu cu siguranță nu servește ca dovadă a iubirii lui Dumnezeu pentru această lume În ceea ce privește copiii lui Dumnezeu, sunt posibile doar două cazuri în ceea ce privește poziția lor înainte și după întruparea Logosului: fie această poziție s-a schimbat, și apoi starea lor înainte de a dobândi viața veșnică, cu contrastul absolut dintre viață și moarte, ar putea consta doar în moarte (din această cauză se ridică întrebarea: de ce i-a forțat Dumnezeu pe potențialii copii ai lui Dumnezeu să rămână în moarte mii de ani?), sau au câștigat viață deja înainte de asta, dar atunci situația lor nu s-a schimbat deloc , atunci implementarea a fost redundantă Pe scurt: copiii lui Dumnezeu nu au nevoie de răscumpărare, iar copiii diavolului sunt incapabili de răscumpărare, astfel încât procedura și răscumpărarea sunt la fel de inutile pentru ambele categorii Spirit Dumnezeu în esența sa este cunoaștere Dar orice cunoaștere a tatălui este și cunoașterea fiului (în sens subiectiv și obiectiv), căci fiul și tatăl sunt una (Ioan : ) Așa cum Hristos este în tată și tatăl este în fiu ["Tatăl este în mine și eu în el" (Ioan : )], tot așa o persoană, unindu-se cu Hristos în cunoaștere, devine consubstanțială cu tatăl ; datorită acesteia, toți se contopesc unul cu altul, ca Hristos și tatăl: "Eu sunt în ei, iar tu în mine; ca să fie desăvârșiți într-una singură" (Ioan : s , ; : ) Nimeni nu poate cunoaște tatăl fără să cunoască fiul (Ioan : ) Și cu care, cunoscând fiul, s-a identificat tată, Dumnezeu îl înzestrează cu capacitatea de a face aceleași lucruri pe care le face Isus și chiar mai mult decât acestea (Ioan : ; : ) Da, Isus al lui Ioan !) Hartmann, Das Christentum des Neuen Testamente, , compară pe tatăl său cu un viticultor, pe el însuși cu o viță de vie (Sir : ) și pe ucenicii săi cu mlădițe (Ioan : și următoarele) Dar cunoașterea și viața sunt din nou aceleași: Dumnezeu este sursa primară a întregii vieți, iar aceasta din urmă constă în cunoașterea Lui De aceea, Hristos se numește "apa vieții" și "pâinea vieții", "adevărata pâine a vieții, care veghează din cer și dă viață lumii" - expresii împrumutate în întregime din tezaurul de imagini ale misterului gnostic religie Unitatea vie a cunoașterii umane și divine, în conformitate cu care cunoașterea lui Dumnezeu de către om, ca atare, nu este altceva decât cunoașterea lui Dumnezeu însăși, este numită, așa cum se spune, în limbajul gnosticismului "spirituală" Deoarece logosul este cunoașterea lui Dumnezeu, iar acesta din urmă, la rândul său, este Dumnezeu însuși, atunci dumnezeu, logosul și spiritul sunt identice unul cu celălalt ( Ioan , și următoarele), cu singura diferență că logosul este identic cu Dumnezeu în activitatea sa exterioară și ca atare este una cu Hristos, în timp ce spiritul întruchipează această activitate independent de manifestarea ei în Hristos th În consecință, spiritul, spre deosebire de logos, este un principiu impersonal și, prin urmare, este descris de Ioan, în conformitate cu ideea generală antică, ca ceva natural, material, precum respirația, vântul, respirația sau lichidul Astfel, de exemplu, Hristos respiră pentru a infuza duhul sfânt în ucenicii săi (Ioan : ); spiritul este comparat cu respirația (Ioan : ), numită "apa vie" [apa Căii Lactee (Ioan : )], asemănată cu ungerea ( Ioan : ), și Ioan : spune că Dumnezeu "ne-a dat din duhul Său" (cf de asemenea Ioan : ) Toți oamenii, sau cel puțin copiii lui Dumnezeu, au un spirit, în măsura în care sunt capabili să se unească prin cunoaștere cu Hristos și, prin urmare, și cu Dumnezeu, adică în măsura în care sunt capabili să realizeze ceea ce le-a fost inconștient inerent pentru multă vreme, şi anume esenţa lor divină În timp ce Hristos a trăit, spiritul a fost asociat cu forma umană a acestuia din urmă, a fost ca și cum ar fi închis în trupul lui Hristos, așa cum, de exemplu, spiritul lui Asmodeus se afla într-un vas magic Ioan împărtășește această părere cu Paul al II-lea Coborând din cer la botezul lui Isus, duhul a locuit în el (Ioan : ); de aici rezultă că la Ioan, ca și la unii gnostici, Iisus s-a născut în mod natural din Iosif și că numai în timpul botezului Duhul L-a umplut pe Isus, după care acesta din urmă a fost ridicat la rangul de fiu al lui Dumnezeu (cf Ioan : ; b, ) Dar dacă în timpul vieții lui Hristos spiritul a fost închis în trupul său, atunci el este a rătăcit din alți oameni; acesta este motivul pentru care Hristos spune despre credincioși că Duhul Sfânt nu poate fi în ei cât timp este în viață și că ei îl vor primi numai după moartea lui Isus (Ioan : ) Apoi, le-a proclamat el, "duhul adevărului" va apărea oamenilor ca ajutor, novice, păzitor, mângâietor sau paraclet, așa cum este numit logosul de Filon, și va rămâne mereu în ei (Ioan , și următoarele) ) Kaik și Hristos, spiritul vine de la tată și, fiind trimis prin fiu, va dezvălui întregul adevăr oamenilor; el va împrumuta noi cunoștințe de la Hristos, așa cum Hristos și-a împrumutat cunoștințele de la Dumnezeu (Ioan : ; : - ) El îi va învăța pe oameni totul, le va aminti de învățăturile lui Hristos și le va insufla conștiința unității lor cu Hristos înălțat și, în consecință, cu Dumnezeu însuși (Ioan : ; Ioan : , și următoarele; ) ; : ) Astfel, spiritul sau paracletul, parcă, ia locul logosului care a revenit în sânul zeității El, care în timpul vieții lui Hristos a fost legat de trupul său, devine liber prin moarte, prin distrugerea vasului trupesc și se revarsă asupra comunității lui Isus Aceasta este tocmai cea mai înaltă semnificație metafizică a morții lui Hristos, că ea contribuie la mântuirea și eliberarea spiritului din închisoarea trupului său pământesc Această idee a spiritului lui Hristos închis în trup, care se eliberează din cauza morții trupului, este complet de înțeles din punct de vedere al gnosticismului, cu umanizarea mitologică și individualizarea principiilor spirituale, din punct de vedere a condițiilor viziunii antice naturaliste asupra lumii, care, la rândul său, a gândit spiritul ca pe ceva material, ca pe un fel de obiect natural Cu toate acestea, această idee nu se potrivește bine cu ideea principală a lui Ioan, conform căreia spiritul este doar o combinație substanțială (ontologică) a lui Dumnezeu și om într-un act de intuiție mistică și, prin urmare, servește doar ca o altă expresie pentru contemplarea spirituală a lui Dumnezeu sau gnoză Căci aici nu este clar de ce spiritul impersonal însuși, pentru a se revărsa asupra întregii omeniri, a trebuit să fie închis în trupul lui Hristos și de ce copiii lui Dumnezeu, posedând duhul și deci identici cu Dumnezeu, au putut realiza acest lucru identitate numai prin moartea lui Hristos Ca principiu impersonal, spiritul nu este asociat cu niciun individ; de aceea el nu poate fi închis în trupul lui Hristos ca în închisoare și nu poate fi duhul lui Hristos într-un sens mai înalt decât spiritul oricărei alte persoane Asemenea spiritului lui Hristos, spiritul este personal și rămâne așa chiar și după ce Hristos părăsește lumea și se întoarce nașului său personal; dar în acest caz nu poate intra într-o personalitate umană fără a distruge acea personalitate la rădăcină Același spirit personal nu poate sălășlui în multe personalități separate în același timp Pe de altă parte, spiritul impersonal nu se poate uni direct cu un zeu personal fără a distruge personalitatea acestuia din urmă; un zeu personal nu poate avea un spirit impersonal Se presupune că Duhul îl poate răscumpăra pe om numai cu condiția ca el să fie identic cu Hristos, iar Hristos poate să răscumpere pe om doar în măsura în care este identic cu Dumnezeu Dar, din moment ce Hristos este o persoană definită, spiritul său este la fel de străin omului ca și Dumnezeul Tatăl personificat, iar posibilitatea mântuirii dispare datorită faptului că toți trei - tată, fiu și duh sfânt - nu pot forma niciodată un interior real unitate între ei Identificarea spiritului cu Hristos obligă, însă, să distingem între Hristos și spirit, ca un început deosebit, pentru a menține legătura fundamentală dintre om și Dumnezeu și după ce Hristos a părăsit lumea, iar acest început poate fi considerat, în contrast cu Hristos, doar ca spirit impersonal Dar un astfel de spirit impersonal îl elimină pe Hristos și isprava lui mântuitoare pseudo-istorică ca o condiție necesară pentru răscumpărare Căci dacă, prin duhul nostru, suntem una cu ființa divină și în această legătură suntem capabili să cunoaștem esența lui Dumnezeu, atunci Dumnezeu ne mântuiește prin duhul său, și nu prin Hristos; astfel, acesta din urmă moare în zadar, căci moartea lui ne înzestrează cu ceea ce aveam deja mai înainte în afară de el, și anume, consubstanțial cu duhul lui Dumnezeu La urma urmei, potrivit lui Ioan, adevăratul principiu răscumpărător nu este Hristos, ci duhul, care, după moartea lui Hristos, acţionează în oameni ca o putere instruitoare, înviorătoare şi binefăcătoare În consecință, după Ioan, Hristos moare fără țintă pe cruce, cel puțin pentru cei care, chiar și fără mijlocirea trupească a personalității sale, sunt capabili să se cunoască pe ei înșiși ca radiații a spiritului divin Contemplare spirituală și credință Spiritul, după cum s-a spus, este doar o altă expresie (mitologică) pentru gnoză, contemplarea spirituală a lui Dumnezeu sau contopirea omului cu Dumnezeu în actul cunoașterii, și aceasta este cunoașterea este, se presupune, cunoașterea directă a lui Hristos și prin aceasta din urmă și cunoașterea adevăratei esențe a lui Dumnezeu Cum așa? Este posibil să luăm în considerare cunoașterea lui Hristos, aprofundarea de sine în calea vieții sale, în tragedia morții sale răscumpărătoare nevinovate, precum și percepția internă și procesarea spuselor care i-au fost atribuite - toate acestea pot fi considerate ca "spirituale? contemplare"? În virtutea faptului că este o contemplare spirituală, că cunoașterea lui Hristos în sens obiectiv, ca atare, este cunoașterea lui Hristos în sens subiectiv și, în consecință, cunoașterea lui Dumnezeu însuși, noi, spun ei, ne împărtășim a adevăratei esenţe a lui Dumnezeu Totuși, ideea pe care o avem despre Hristos, indiferent de proprietățile pe care le-ar avea în alte privințe, în orice caz, nu este spirituală Pentru a cunoaște și crede în Hristos, avem nevoie de dovezi orale sau scrise Informațiile noastre despre el se bazează pe tradiție, dar aceasta din urmă contribuie nu la cunoaștere, nu la coincidența gândirii și a ființei, așa cum sugerează gnoza, ci doar în credință, adică la asimilarea și recunoașterea subiectivă a adevărului a ceea ce a fost Hristos conform tradiţiei evanghelice şi a ceea ce se presupune că a învăţat Mai mult, chiar și cei care îl înconjurau direct pe Hristos nu aveau o idee spirituală, ci doar senzuală despre el Și pentru a cunoaște esența lui Dumnezeu în Hristos, trebuie mai întâi să înțelegem această idee "Cuvântul S-a făcut trup și a locuit printre noi și i-am văzut slava" Dar la urma urmei, aceasta ar putea servi ca o dovadă a esenței divine a lui Hristos, în cel mai bun caz, numai pentru acea concepție antică naiv-realistă, conform căreia cunoașterea pur senzorială, ca atare, poartă dovada adevărului și realității sale direct în sine și înseamnă doar înlocuirea "contemplarii" senzoriale cu cele spirituale sau, cel puțin, o împletire vagă a ambelor tipuri de cunoștințe - în esență destul de diferite Așadar, ca și Pavel, Evanghelia după Ioan este forțată să transforme cunoașterea lui Hristos în credință în El ca Dumnezeu îmbrăcat în trup, cunoașterea lui Hristos în cunoaștere simplă despre Hristos și conceptul cunoașterii în conceptul pur și simplu de acceptare imaginară faptele istorice ca adevăr "Fiindcă atât de mult a iubit Dumnezeu lumea, încât a dat pe singurul Său Fiu, pentru ca oricine crede în El să nu piară, ci să aibă viață veșnică" (Ioan : ) "Eu sunt învierea și viața; oricine crede în mine, chiar dacă moare, va trăi Și toți cei care trăiesc și oricine crede în Mine nu va muri niciodată" (Ioan : - ; cf : ; : , , ; : ; : ) Hristos trebuie să ia locul lui Dumnezeu în ochii tuturor celor care nu-L pot contempla direct pe Dumnezeu În persoana lui Hristos, ei trebuie să-L cunoască pe Dumnezeu însuși Astfel, centrul de greutate constă în faptul că Hristos este într-adevăr un zeu, iar scopul principal al spuselor lui Ioan Hristos este de a trezi credința în divinitatea acestuia din urmă "Crede în Dumnezeu și crede în Mine" (Ioan : ) "Crede-mă că eu sunt în tatăl și tatăl este în mine" (Ioan : ) Prin urmare, nu cunoașterea lui Hristos, subiectivă și în același timp obiectivă, ci doar credința pur subiectivă în Hristos, acceptând tradiția lui Hristos ca adevărată! Dar cei mai mulți oameni, din păcate, nu își exprimă disponibilitatea de a crede cuvantul cuiva, chiar dacă acesta pretinde că este fiul lui Dumnezeu și mântuitorul promis al lumii (Ioan : ) Prin urmare, evanghelistul face toate eforturile pentru a susține această credință cu mărturii exterioare d) Mai degrabă, cunoașterea lui Hristos în Ioan este o împletire a conceptelor de contemplare și credință, fiecare dintre ele cedând celuilalt o parte a propriei sale semnificații "Credința în sensul celei de-a patra Evanghelii nu este altceva decât o contemplare atentă a imaginii lui Isus în aureola divină, cu dovezi ale atotputerniciei și atotștiinței dăruite lui de Dumnezeu, cu minunile și cuvintele sale, învăluite într-un plin de har văl de mister, această imagine, care, strălucind într-un anumit loc și la un anumit timp, rămâne pentru totdeauna Credința și contemplarea sunt concepte corelative Credința nu este credință în anumite fapte, cum ar fi, de exemplu, în moarte și înviere, ci aprofundarea de sine în întreg, în plinătatea esenței lui Hristos Așa cum Moise a făcut vizibil șarpele tuturor oamenilor, tot așa Dumnezeu a înălțat și a făcut vizibil pe fiul uman, pentru ca în contemplarea religioasă a acestui simbol divin, toți să poată dobândi viața veșnică În acest sens (și nu în sensul morții răscumpărătoare) se spune că Dumnezeu i-a dat fiului său, adică a renuntat la ea ca obiect de credinta si contemplare (Ioan : - ; : ) Gnoza celei de-a patra Evanghelii se bazeaza pe contemplarea mistica si credinta Cunoașterea scrierilor ioanine este în întregime cunoaștere mistică, care nu numai că se sprijină pe contemplarea lui Dumnezeu, ci este conținută în ea (Bousset, "Kyrios Christos", și urm ) Din acest punct de vedere, credința în Hristos sau contemplarea lui Dumnezeu prin contemplarea lui Hristos, în sensul Evangheliei după Ioan, apare ca un fel de act estetic, implicarea "Eului" și contopirea lui cu obiectul contemplare Așa considerau Platon, Plotin, Schelling și Chopinhauer experiența estetică Dar acest autotransfer al propriului "eu" într-un obiect nu este deloc real, ci doar iluzoriu, adică este o "iluzie estetică" în sensul propriu, iar identitatea subiectului și obiectului într-un act de estetică contemplarea înseamnă doar o reuniune iluzorie a "Eului" cu spiritul absolut (cf E V Hartmann, "Philosophie des Schonen", , și urm - ) În același mod, adâncirea în imaginea tradițională a lui Isus sau în cuvintele lui Ioan despre Domnul prin contemplarea lui Hristos nu poate duce decât la o îndumnezeire iluzorie în sensul "iluziei estetice" menționate mai sus Originile creștinismului și să inculce în mintea cititorilor lor convingerea misiunii divine a lui Hristos Această sarcină este cu atât mai importantă pentru el, cu cât scopul imediat al Evangheliei sale a fost să înlocuiască contemplarea lui Dumnezeu cu contemplarea lui Hristos și, prin aceasta, să o facă accesibilă în general Dar pentru aceasta a fost necesar să se prezinte o dovadă incontestabilă că Hristos a fost cu adevărat doar reprezentantul pământesc al lui Dumnezeu În acest sens, evanghelistul subliniază cu accent natura divină a lui Hristos și încearcă să aducă dovezile potrivite Deja la începutul Evangheliei, la inițiativa autorului însuși sau a unui interpret ulterior, apare <în două locuri ( , - și ), identitatea baptistului, "mărturie despre Hristos, și autor a Evangheliei nu este stânjenită de faptul că pomenirea lui Ioan- Botezătorul rupe într-un mod sensibil în acest loc firul comun al gândurilor Evangheliei În timp ce în Sinoptice, Ioan îndeplinește un ritual de botez asupra lui Isus care are un mare (rit semnificativ de botez), în a patra Evanghelie rolul său în acest caz este doar acela de a confirma că Hristos este cu adevărat mesia promis; povestea este despre atragerea primii ucenici și despre nenumărate fapte și minuni ale lui Isus are ca sarcină să certifice divinitatea lui Hristos și, arătând cazurile de credință în Hristos, atât indivizi cât și cercuri largi, și chiar samaritenii înclinați spre elenism ( , ) et urm ), pentru a ghida cititorii Evangheliei a patra pe calea credinței în Mântuitorul Și dacă mărturia cuiva ar fi de încredere, atunci bineînțeles, în primul rând, mărturia celui care "a coborât din cer", L-a contemplat direct pe Dumnezeu și a fost trimis pe pământ! ( , ; , urm ) Cu toate acestea, mărturia lui Hristos despre Sine însuși nu este suficientă pentru a-și dovedi divinitatea, în ciuda afirmației naive a lui Hristos însuși că mărturia lui despre Sine este adevărată, căci el, spun ei, știe de unde a venit și unde se duce (!) (Ioan : ) Acest lucru este bine înțeles de însuși evanghelist Prin urmare, el îl face pe Hristos să se refere la Ioan Botezătorul, care a mărturisit despre el (Ioan : - ; : şi următoarele) Dar nici acest lucru nu este suficient, în ciuda asigurării sincere a lui Hristos că mărturia lui Ioan este adevărată Scripturile Vechiului Testament mărturisesc de asemenea despre Hristos; chiar Moise a scris despre el (Ioan : , ) Dar din moment ce toate acestea nu i-au convins încă pe oameni, Mântuitorul însuși se referă la propriile sale fapte, la minunile pe care le făcuse (Ioan : ; , ; , ; , , ; , ) Doar prin excepție, unii, inclusiv, se pare, și unul dintre ucenici, au crezut în Hristos doar sub influența cuvintelor sale Așa că într-o zi, la sfârșitul cuvântului "complicat" a lui Hristos, Petru a exclamat: "Doamne! Ai cuvintele vieții veșnice; și noi am crezut și am știut că Tu ești Hristosul, fiul Dumnezeului celui viu" (Ioan : - ; : și urm ) Totuși, aici apare o îndoială dacă Petru, care nu este deosebit de luminat, a înțeles adevăratul sens al cuvintelor obscure ale lui Hristos lui Ioan și dacă el, la fel ca mulți cititori ai Bibliei, lipsit de orice precondiție pentru înțelegerea Evangheliei după Ioan, a fost hipnotizat de simplul consonanța misterioasă a acestor cuvinte și profunzimea lor înnebunitoare Cu aceste câteva excepții, credința oarbă, pe care Hristos o declară a fi mai demnă și mai benefică decât credința bazată pe dovezi (Ioan : ), este cu greu observată nici măcar printre ucenicii săi Nici frații lui de sânge nu credeau în el (Ioan : ) Dar culmea naivității este manifestată de Isus al lui Ioan când, arătând spre cuvintele Scripturii că mărturia a doi oameni este adevărată, el se referă, ca martori ai adevărului cuvintelor sale, la sine și la tatăl său - un tată pe care, prin propria sa recunoaștere, nimeni nu știe, în afară de el însuși și care nu este deloc un om, ci un dumnezeu (Ioan : ; : și urm ) Prin urmare, Isus confirmă aici existența lui Dumnezeu în propria sa persoană, arătând la existența lui Dumnezeu În cele din urmă, întrebarea este hotărâtă de propria sa mărturie despre Sine, iar Isus cere ca ei să creadă în El, pentru că cel pe care l-a trimis Dumnezeu rostește cuvintele lui Dumnezeu (Ioan : ; : ) În același timp, însă, "logosul" lui Ioan, al cărui raționament nu se distinge în general printr-o consistență strictă, pierde din vedere faptul că este vorba de a-și certifica misiunea divină, adică el pornește de la faptul că ar trebui să dovedesc Prin urmare, ea poate produce o impresie respingătoare doar atunci când le reproșează fariseilor că nu cred în el și atunci când $ acea necredință, pe care o găsește mai ales printre evrei, o denunță drept "păcat" (Ioan , ) și chiar o aseamănă la cel mai mare păcat de neșters, ura față de Dumnezeu (Ioan : ; : și urm ) În același timp, el uită că capacitatea sau incapacitatea de a crede, prin propria sa recunoaștere, ca să spunem așa, este dată oamenilor din naștere, căci copiii diavolului sunt prin fire incapabili să creadă, iar copiii lui Dumnezeu cred pentru că sunt predestinați pentru aceasta încă de la început * Oricum ar fi, credința în Hristos, chiar și cea mai profundă și sinceră, va rămâne pentru totdeauna doar o idee subiectivă a lui Hristos sau o "iluzie estetică" și nu se va contopi niciodată cu Hristos însuși într-un întreg Prin urmare, este absolut imposibil, mizând pe o credință accidentală și condiționată într-un Iisus pseudo-istoric, să ne unim cu Isus însuși și prin el cu Dumnezeu Imaginea ioană a lui Hristos a crescut pe un teren cu totul diferit de intuiția mistică sau contemplația spirituală care constituie punctul de plecare și presupunerea Evangheliei lui Ioan și pe care aceasta din urmă caută să o contopească cu imaginea tradițională a lui Isus Și Hristosul mistic, care este doar o altă expresie mitologică pentru cunoașterea sau cunoașterea lui Dumnezeu (în sens subiectiv și obiectiv), pentru logos sau gnoză, pentru natura divină personificată ca atare, să servească chiar și ca un garanție a identității omului cu Dumnezeu, el nu are totuși nimic de-a face cu Iisus pseudo-istoric Lăsați Isus istoric, sau mai degrabă imaginea sa tradițională, să trezească în credincioși, datorită spuselor și faptelor sale de viață, ideea identității sale cu Dumnezeu, el încă nu este viața însăși și cunoașterea divină însăși, ci la cel mai bine doar reprezentantul lor uman, simbolic Prin urmare, cea mai mare amăgire este să luăm în considerare o posibilă fuziune mistică cu Dumnezeu cu ajutorul credinței în Hristos sau prin aprofundarea (estetică) în imaginea lui bazată pe tradiție Dar credința în Hristos, sau, din punctul de vedere al lui Ioan, unul și același lucru, cunoașterea lui Hristos, ca atare, este în același timp iubirea lui Hristos în sens obiectiv și subiectiv A-L cunoaște pe Hristos înseamnă a crede în El, cu alte cuvinte, a-l iubi și a fi obiectul iubirii sale Și întrucât Hristos este una cu Dumnezeu, aceasta înseamnă: prin iubirea lui Hristos, să fii vrednic de iubirea lui Dumnezeu și, prin aceasta, să intri în comuniune cu Dumnezeu, așa cum Hristos însuși s-a unit cu tatăl său divin "În ziua aceea", și anume, când apare paracletul, Ioan Hristos le vestește ucenicilor săi, "veți ști că Eu sunt în tatăl Meu, și voi în Mine, și Eu în voi Cine are poruncile Mele și le păzește, mă iubește; și oricine mă va iubi va fi iubit de tatăl meu; și îl voi iubi și mă voi arăta lui" (Ioan : și urm )d) ' *) Am subliniat deja înrudirea gnozei lui John cu viziunea asupra lumii indiană Aici este atât de evident încât nu există nicio modalitate de a evita afirmarea acestei circumstanțe În "Baga- Astfel, iubirea lui Hristos în sens obiectiv este iubirea lui Dumnezeu în sens obiectiv, iar aceasta din urmă este iubirea lui Dumnezeu în sens subiectiv, adică Dragostea lui Dumnezeu pentru cei care-L iubesc (Ioan : urm ; : ; : - ) Dumnezeu este iubire ( Ioan : ) În consecință, dragostea lui Dumnezeu duce la faptul că oamenii, întrucât ei, fiind legați prin legături de iubire cu Hristos și astfel cu Dumnezeu, sunt identici cu acesta din urmă, se iubesc și ei unii pe alții Dragostea activă față de aproapele este tocmai semnul distinctiv al faptului că, prin intermediul spiritului, o persoană este unită cu Dumnezeu și nimeni nu poate iubi pe Dumnezeu dacă nu-și iubește aproapele ( Ioan : și urm ; ) : ; , urm ; urm , urm ) Prin urmare, Isus le poruncește ucenicilor Săi să se iubească unii pe alții așa cum i-a iubit El, pentru că dragostea lor reciprocă va mărturisi că ei sunt ucenici ai lui Isus (Ioan , și următoarele; , , ) Această poruncă, conform lui Ioan însuși, este veche, dar el susține că rațiunea pe care o dă este nouă ( Ioan : ) Din nefericire, însă, această justificare nu poate servi cu adevărat drept justificare, întrucât Iisus "istoric", adică cel de la care se presupune că provin aceste cuvinte, nu este iubirea însuși, ci în cel mai bun caz doar proclamă sau înfățișează simbolic iubirea lui Dumnezeu; cât despre consubstanțialitatea indivizilor cu Dumnezeu, datorită căreia lor reciprocă vadgita" (Cântarea Celui Prea Înalt") - o lucrare legată, după opinia generală a indologilor, de - de ani BC Krishna spune: "Cine mă cinstește cu dragoste este în mine, iar eu în el" (IX, ) Opoziția cunoașterii sau credinței (luminii) cu ignoranța sau necredința (întunericul) se găsește și în Bagavad Gita Apoi ne amintim de privirea și nemurirea lui Ioan când citim: "Cine a găsit cunoașterea va găsi în curând cea mai înaltă liniște sufletească "Cel care, în neștiință și necredință, se dă pe sine puterii îndoielii, va pieri" (V, ) (Compară și Ioan , ) Și următoarele cuvinte "Sac" ne amintesc de Hristosul învățăturii secrete gnostice și de Evanghelia lui Ioan: "V-am spus cunoștințele care sunt mai secrete decât secrete; După cântărire, procedați după cum doriți Dar acceptă de la mine cel mai lăuntric secret, cel mai înalt cuvânt " Cuvintele lui Arjuna, pe care le-a spus după ce Krishna i-a dezvăluit secretul, exprimă, de asemenea, fermitatea credincioșilor în Hristos: "Ai distrus nebunia, ai trezit în mine o amintire; Stau ferm pe picioare, îndoielile au dispărut - voi acționa conform cuvântului tău Ibid , Cf de asemenea XV, ; XI, -Bhagavadgita" iibertragen und eingeleitet von Leopold Schroeder, , Întrucât dragostea adevărată primește o bază metafizică, ca atare nu are nicio legătură cu Isus istoric Autorul Evangheliei lui Ioam înlocuiește conceptul de contemplare a lui Hristos (gnoză) cu conceptul de iubire și în acest fel încearcă să transforme viziunea intelectualistă a unirii omului cu Hristos, care prevede unirea prin cunoaștere, într-un mod pur unul emoțional bazat pe iubire Așa că el face tot posibilul pentru a trezi dragostea pentru Isus în cititorii Evangheliei Sale ) Dar, după cum se spune, chipul lui Hristos l-a eșuat pe Ioan Inconsecvența fundamentării poruncii iubirii se dezvăluie, printre altele, și în faptul că, potrivit lui Ioan, dragostea lui Dumnezeu se presupune că se extinde numai asupra colegilor credincioși, i e acestea; care, prin credința în Isus, ca întruchipare a iubirii divine, se unește cu Dumnezeu și, aparținând numărului copiilor lui Dumnezeu, devine obiectul iubirii sale (Ioan , - ) Doar copiii lui Dumnezeu au acces la Dumnezeu Copiii diavolului, deși în esență sunt complet nevinovați de rudenia lor cu diavolul, sunt îndepărtați pentru totdeauna din comuniunea cu Dumnezeu și, prin urmare, din iubirea Lui din cauza noii necredințe, În conformitate cu aceasta, porunca de a ne iubi aproapele se reduce în primul rând la faptul că, dacă vrem să ne unim cu Dumnezeu și prin aceasta să devenim părtași la adevăr și la viața veșnică, atunci trebuie să credem "în numele i) Introducerea conceptului de iubire în concepția lui Ioan despre Hristos și Dumnezeu, precum și conceptul de contemplare a lui Dumnezeu prin contemplarea chipului tradițional al lui Hristos, este în mod clar de natură estetică "Eu"; acesta este cazul chiar și atunci când favorizează nevoile subiectului Numai înfățișarea pură a frumosului apare ca obiect care, renunțând la legătura transcendentală cu transcendental, acesta a putut nu numai să-l facă pe subiect, la rândul său, să uite opusul său în raport cu obiectul, dar prin intermediul emoțiilor estetice iluzorii și al plăcerii estetice reale, îl atrag complet lângă el și îl sug La vederea frumosului, el moare, ca într-un acces de dragoste, "Eu, acest sumbru de spot", astfel încât, după ce s-a contopit cu obiectul, adică, în acest caz, cu auto-revelația spiritului absolut, acesta va fi din nou înviat în zorii frumuseții de dimineață "Eu" este corpul de care este legat subiectul și de care cea mai bună parte a lui caută să fie eliberată; toate speranțele și dorințele sale cele mai intime sunt îndreptate spre distrugerea secundară a cadrului fenomenal obiectiv real care îl desparte de Dumnezeu și spre restabilirea unității sale complete cu Dumnezeu, distrusă pe baza individualizării, într-un cuvânt, spre reunirea lui cu Dumnezeu Dumnezeu, ceea ce este imposibil în tărâmul realității Tot ceea ce se îndreaptă către această aspirație cea mai profundă îi aprinde dragostea Un astfel de principiu inflamator este, în primul rând, un individ de sex opus, în care subiectul fiul său, Isus Hristos", în dragostea lui pentru frații săi și trebuie să se iubească unii pe alții așa cum Hristos i-a iubit pe ucenicii Săi ( Ioan : ; Ioan : ) De aceea, Hristosul lui Ioan se roagă "nu pentru lumea întreagă", ci numai pentru cei care cred în El, pentru ca "să se slăvească" în ei (Ioan , , etc ) Cu toate acestea, iubirea, care se extinde numai asupra conceplinilor și colegilor de trib, și care îi tratează pe alți credincioși cu vădită ostilitate ( Ioan și urm ), din punct de vedere etic, cu greu se ridică deasupra comportamentului omului primitiv, care hrănește un simțul datoriei numai în raport cu rudele sale de sânge, dar consideră reprezentanții unui clan extraterestru drept dușmani naturali și consideră că nimic nu-l leagă de ei Aici s-ar putea pune, de asemenea, întrebarea: câți realizează că ceva asemănător este conținut în scrierile lui Ioan În orice caz, punctul de vedere de mai sus arată în ce măsură neînsemnată a reușit această "religie a iubirii" ioanină să se ridice deasupra moralității înguste a ipocriziei insensibile, cât de departe este zeul său pur abstract de idealul acesteia din urmă și cât de departe chiar și un asemenea o minte speculativă, deoarece autorul scrierilor ioanine rămâne în urmă în ceea ce privește respectul etic față de filantropie se așteaptă să se dizolve ca "eu" și să reînvie ca o personalitate colectivă (familie) mai înaltă, mai microcosmică; apoi - frumos, ca semn al voinței divine de revelație, interpretat de inimile însetate de iubire ca dorință de iubire (E Hartmann, "Phil des Schonen", și urm ; vezi și "Deutsche Aesthetik bis Kanf" al său ( - ) Așadar, Ioan Hristos nu este în realitate altceva decât umanizarea eros-ului platonician, cunoașterea lui Dumnezeu în sens subiectiv și obiectiv, sau lupta umană pentru iubire, care își găsește satisfacția în legătură cu voința divină de revelație Din acest punct de vedere, motivul cel mai important și fundamental al gnozei mitice întruchipate și al transformării ei într-o imagine vizuală (istorică) a lui Hristos este un impuls estetic, dorința de a asigura direct unitatea cu Dumnezeu prin autoaprofundarea estetică a propriei persoane "Eu" în contemplarea lui Hristos Până la urmă, toată evlavia creștină se întemeiază, după cum se știe, pe o astfel de autoaprofundare esențial estetică în ceea ce a devenit accesibil pentru contemplare în Hristos și în sfinți, revelația este, de altfel, vie , pe baza unei înțelegeri naiv-realiste, contemplația senzuală se amestecă și se împletește cu spiritualul Nici Biserica creștină nu se poate lipsi de artă, care contribuie la întărirea și revitalizarea imaginilor și dogmelor sale, așa cum grecii nu s-ar putea lipsi de statuile zeilor lor olimpici În acele cazuri când, de exemplu, în domeniul protestantismului liberal, ea caută să se descurce fără ajutorul artei și încearcă să-L cuprindă pe Dumnezeu în lumina adevărului pur, credința ei în Dumnezeu capătă caracterul celui mai nenorocit deism, iar credința ei în revelația lui Dumnezeu în Hristos se transformă într-o caricatură a venerației vulgare a omului-Iisus "istoric", astfel încât trebuie să-l ridice artificial pe piedestalul unui individ "unic" pentru a-şi justifica semnificaţia religioasă vogo și viziunea cosmopolită asupra lumii a filozofiei stoice și a iudaismului luminat al diasporei Căci este imposibil să vorbim despre cinstirea "Dumnezeu în duh și în adevăr" atunci când dragostea lui pentru aproapele este făcută dependentă de credința acestuia din urmă în Hristos și există și mai puține motive să-l numim pe Dumnezeu "dragoste" care face o distincție atât de clară între copiii lui Dumnezeu și copiii diavolului și cere cu insistență o atitudine nemiloasă față de ceilalți oameni "Antagonismul dintre evrei și neamuri cauzat de evrei, antagonismul dintre greci și barbari cauzat de greci, antagonismul dintre reprezentanții rasei albe civilizate și sălbaticii provocat de coloniștii europeni moderni, pare uman în comparație cu separarea copiilor lui Dumnezeu de copiii diavolului, căci cu primii contrastul este relativ, cu cei din urmă este absolut (ca între vii și morți), unde antagonismul se bazează cel puțin pe condiții reale, a cărui semnificaţie este doar exagerată, în timp ce dualismul lui Ioan, fiind un rod fantastic al aroganţei religioase, atârnă în aer ura faţă de toţi cei care resping creştinismul anulează valoarea iubirii lui Ioan faţă de oameni asemănători" x) După cum mlădița nu poate aduce rod de la sine, dacă nu este pe viță, se usucă și este aruncată în foc, tot așa cei care nu rămân în Hristos nu vor aduce rod și vor fi aruncați afară ( , și următoarele) În mod involuntar, trebuie să trateze cu mai multă îngăduință practica Bisericii creștine, procesele ereticilor, persecuția și asuprirea necredincioșilor etc , de vreme ce știi că un astfel de comportament este recomandat și chiar obligatoriu pentru credincioși prin scrierile călăuzitoare a creștinismului, fără a exclude însăși "evanghelia iubirii" În Evanghelia lui Ioan, după cum se spune, stigmatul copiilor diavolului este impus și evreilor, care, pentru necredința lor, sunt lipsiți de orice speranță de a dobândi viața veșnică În epistolele lui Ioan, locul copiilor diavolului este înlocuit de gnostici eretici, care nu cred în Iisus "în trup", negând natura sa umană reală și atribuindu-i doar un trup imaginar Pe această bază, ei privesc și răscumpărarea doar ca pe o aparență, în urma căreia Ioan, ca și autorul așa-ziselor epistole pauline, îi condamnă drept antihrisți, profeți mincinoși, învățători mincinoși, mincinoși și apostați; mai mult, propovăduitorul blând al iubirii, Ioan, îi prescrie E Hartman, "Das Christentiim des NT", , anchetatorii să se ferească de rg de parcă ar fi fost chinuiți, să nu-i întâmpine și să nu le dea adăpost, pentru a nu lua parte la "faptele lor rele" ( Ioan , și urm ; , i și urm ; Ioan , și sl ) x) Din toate ideile de bază ale Evangheliei după Ioan, se poate extrage următorul nucleu al învățăturii sale religioase: omul în esența sa este Dumnezeu, iar Dumnezeu este logosul și mintea universului, iar pentru răscumpărare este necesar un singur lucru al omului: ca el să-și dea seama de esența sa divină rațională și să-ți aranjeze viața în conformitate cu acea esență, cu accent primar pe iubirea pentru semenii tăi Dumnezeu nu este iubirea însăși, ci sursa iubirii Posedând indivizi muritori, el îi face să se iubească Arătând dragoste, o persoană dovedește prin aceasta că în ființa sa este una cu Dumnezeu Din adevărata cunoaștere a lui Dumnezeu, care este posibilă numai în măsura în care Dumnezeu însuși este cunoaștere (logos), din înțelegerea identității fundamentale a tuturor indivizilor sau, care se rezumă în cele din urmă la același lucru, din natura iluzorie a oricărei individualități, urmează - dorința indivizilor de a-și realiza identitatea fundamentală - aspirație - care își primește expresia în dragoste; aceasta din urmă pare a fi iubirea lui Dumnezeu, adică dorința de a se uni cu Dumnezeu, în plus, ca iubire umană, dezvăluie dorința de a se uni cu oamenii "Viața veșnică" înseamnă că o persoană își conduce viața în sensul bazei divine a esenței sale, bazându-se pe "sinele" său adevărat, etern, adică viața rațională Cu toate acestea, pentru toate acestea, nu este deloc nevoie nici de Hristos, nici de isprava lui mântuitoare în numele umanității Esența creștinismului "A patra Evanghelie", spune Hausrat, "nu este o lucrare istorică, ci o extravaganță teosofică cu figuri alegorice, simboluri gânditoare, nume misterioase și numere semnificative" ) Nu este greu de înțeles de ce biserica a rezistat mult timp includerii acestei Evanghelii în cercul scrierilor sacre și de ce s-a răspândit doar încet în lumea creștină La urma urmei, canonul, această măsură a scrierilor sacre, a fost stabilit de către principal !) Vezi lucrarea mea "Einfiihrung in die Philosophie* - e) Vezi my Die Religion als Selbstbewusstsefn Gottes, , pentru a interzice interpretarea istorică a principiului mântuitor, care era susținut de sinoptici și singurul părea capabil să asigure viitorul noii doctrine creștine a mântuirii și pentru a proteja această interpretare de încercările gnostice de a o transforma într-o formă metafizică himeră Evanghelia după Ioan este cu siguranță mai aproape de gnosticismul pur decât de sinoptic și, în mare măsură, dezvăluie caracterul original, metafizic al "povestirii" lui Isus Și dacă i s-a atribuit totuși un loc în vecinătatea cu sinopticul evangheliilor, atunci aceasta ar trebui considerată ca o concesie pe care biserica a făcut-o părintelui său spiritual, gnosticismul, și ca un pas către satisfacerea nevoilor creștinilor elenisti educați filozofic pentru o justificare speculativă a credinței lor Acest fapt dovedește că vechii creștini au avut o idee foarte vagă a ceea ce este istoria în esență și, în general, a avut loc doar pentru că ei înșiși sunt evangheliile sinoptice departe de ceea ce se înțelege astăzi ca istorie Dar pe parcursul dezvoltării sale, biserica și-a subliniat din ce în ce mai hotărâtor dezacordul față de gnosticism Înființarea canonului a fost prima fortăreață semnificativă în lupta ei împotriva acestei tendințe filozofice Al doilea punct forte era reglementarea regulilor obligatorii de credință, care trebuia să contribuie la interpretarea corectă a scrierilor sacre În sfârşit, a treia şi cea mai importantă cetate era structura episcopiei cu vârf monarhic, instituţie care, bazându-se pe puterea sa autoritară, păzea adevărata credinţă, prescriea anumite comportamente comunităţilor şi îşi întemeia dreptul la această cea mai înaltă supraveghere pe așa-numita "tradiție apostolică" ", despre legătura episcopilor cu apostolii, ca primii vestitori ai noii credințe, ucenici direcți ai presupusului Iisus istoric A face lumină asupra acestei conexiuni - acesta a fost scopul principal al așa-numitelor Fapte ale Apostolilor Parțial, de exemplu, în "povestirea rătăcirii" lor, Faptele conțin mai multe materiale vechi decât evangheliile, dar în "rezumatul" ediţie" care a ajuns până la noi, ele au apărut nu mai devreme de a doua jumătate al doilea secol al erei noastre Valoarea lor istorică reală depăşeşte cu greu valoarea istorică a evangheliilor Dar din moment ce pun viaţa bisericii în legătură directă cu Iisus "istoric", conform atât de mult au reprezentat pentru interpretarea istorică a principiului mântuitor și pentru vestitorii acestei interpretări un asemenea avantaj care nu putea fi echilibrat nici măcar prin speculația cea mai profundă și cea mai "dialectică spirituală"* Ce au câștigat restul gnosticilor plângându-se că spiritul viu a fost înlocuit de literă, iar cunoașterea de doctrină, din moment ce biserica însăși s-a baricadat împotriva gnozei și s-a plasat astfel în acea dependență strânsă de scriptura împotriva căreia a luptat gnosticismul din partea chiar la începutul existenței sale? Într-adevăr, din punctul de vedere al gnosticilor, cunoașterea era un dar atât de excepțional al harului, inerent doar câtorva aleși, încât o comunitate religioasă extinsă, și cu atât mai mult o religie mondială, nu se putea baza pe ea Pe de altă parte, consolidarea istorică a credinței a oferit bisericii un mijloc foarte convenabil atât pentru fundamentarea propriului "adevăr", cât și pentru menținerea autorității celor care se pretindeau a fi reprezentanți responsabili ai învățăturii sale Adevărat, cercul vicios în care se învârte biserica era prea evident, afirmând că autoritatea autorității ecleziastice și dreptul său exclusiv de a interpreta și reglementa credința se bazează pe Scripturi sau pe tradiție, în timp ce autoritatea Scripturii, la rândul ei, era dependentă asupra autorităţii bisericeşti, stabilirea a ceea ce aparţinea tradiţiei apostolice şi ar fi trebuit să servească drept criteriu de credinţă, şi ce nu Dar ce suportă un om de dragul mântuirii sale spirituale, mai ales în primele secole ale erei noastre, în epoca fanatismului religios naiv și a luptei nestăpânite pentru mântuire! Chiar și cei mai vechi gnostici au personificat alegoric unirea mistică cu Dumnezeu într-un act de contemplare spirituală, adică gnoza, "Sophia" sau logos, și au transformat-o, în scopurile practicii religioase, într-o poveste a mântuirii, care urma să se desfășoare în rai sau între cer şi pământ şi în care trebuia să creadă pentru a-şi asigura viaţa Nu aveau niciun motiv să se plângă că biserica a mutat în cele din urmă scena acestei povești pe pământ și l-a strâns pe salvator, ca o ființă umană adevărată, în cadrul evenimentelor istorice Căci biserica a continuat pe calea care fusese prevăzută încă de la început de viziunea gnostică a noului principiu al mântuirii Biserica s-a apucat de bunăvoie pe această cale și a vegheat vigilent pentru a nu se abate de la ea, pentru că în realismul istoriei sinoptice a mântuirii și în tabloul emoționant al suferinței descris în Evanghelii și moartea lui Isus, ea a văzut calea cea mai sigură de a influența masele, în special femeile cu voință slabă, asupritele și asupritele Istoricitatea imaginii lui Hristos l-a protejat pe acesta din urmă de fantezia arzătoare a speculației gnostice, a făcut-o vizuală, în relief și ușor de digerat, iar credința în veridicitatea poveștii lui Isus a dat doctrinei creștine despre mântuire caracterul unei discipline fundamentate empiric Ca fantomele nopții în lumina strălucitoare a zilei, lumea eonilor gnostici, spiritelor, îngerilor și demonilor s-a estompat pe fundalul realității istorice imaginare Fiabilitatea unei dogme din punctul de vedere al creștinismului echivalează cu fiabilitatea istorică Acesta este avantajul incomparabil al doctrinei creștine a mântuirii față de învățătura despre mântuirea restului gnosticilor, aceasta este adevărata forță a creștinismului, care i-a înlesnit mult victoria asupra tuturor celorlalte culte misterelor antice Esența creștinismului nu este o nouă doctrină a lui Dumnezeu, așa cum susțin teologii liberali; căci zeul proclamat de Evanghelie Isus este vechiul zeu al iudaismului târziu, "tatăl" iubitor al cerului și al pământului, în care Iahve din vechime s-a întors sub influența parsismului și elenismului și a cărui relație cu oamenii era încă înțeleasă de către rabinii din acea epocă ca atitudine față de "copiii lui Dumnezeu" Nici esența creștinismului nu constă în noua morală pe care Iisus ar fi predat-o și datorită căreia ar fi ridicat etica evreiască la un nivel superior; căci, fără excepție, toate maximele morale ale lui Iisus sunt împrumutate din Vechiul Testament și din înțelepciunea pildă populară evreiască din aceeași epocă și poate chiar de la stoici (Seneca) și nu conțin un singur gând care să nu fi fost exprimat în scrierile de atunci De asemenea, esența creștinismului nu constă în construirea întregii viziuni asupra lumii pe baza antitezei: "Dumnezeu și sufletul, sufletul și zeul său" (Harnack); căci această construcţie decurge din vechea credinţă tainică în ansamblu şi reprezintă doar o reflectare complet înţeleasă a curentului individualist al vieţii religioase din acea vreme După cum a arătat Cumont, ea se găsește în toate religiile misterelor, chiar și în cel mai vechi orfism și nu poate fi în niciun caz considerată o trăsătură specifică a creștinismului Dar există mult mai puține motive pentru a afirma că esența creștinismului se bazează pe personalitatea "unică" și "atotcuceritoare" a omului Iisus istoric Pentru omul Isus, ca atare, în general nu a jucat niciun rol în creștinism până când nu a fost descoperit de protestantismul liberal; Înainte de acest moment, a figurat doar Dumnezeu-omul Iisus Hristos, adică unirea ființei cerești gnostice cu slujitorul lui Dumnezeu Isaia, care a fost închipuit sub forma unui om, și numai acest Iisus părea să poată acționa în om ca principiu mântuitor Esența creștinismului constă numai în faptul că a reunit acele idei care au fost larg răspândite în rândul iudaismului după captivitatea babiloniană și s-au împletit haotic între ele și, bazându-se pe imaginea sa istorică imaginară a xp și t a, o ;d o sub aceste dubioase idei din punctul de vedere al doctrinei mântuirii, în principal sub ideea nemuririi personale, se presupune că, un fundament indestructibil Vechiul Iahve a fost în principal un zeu al dreptății După ce le-a dăruit admiratorilor săi legea lui Moise, el s-a deschis cu ei și a trăit în mintea celor care păzeau cu evlavie legea După captivitatea lor, iudaismul, dorind să asigure răscumpărarea, o viață de apoi și glorificarea lui Israel, a simțit nevoia unui Dumnezeu iubitor care să le ierte oamenilor păcatele și să le întindă harul Său, fără să le ceară să-l merite prin împlinirea impecabilă a legii Această nouă idee a lui Dumnezeu a apărut deja în scrierile iudaismului de mai târziu și și-a găsit expresia în evlavia populară Dar această idee mai avea nevoie de o justificare solidă, asemănătoare cu baza că legea a servit aparent pentru doctrina unui Dumnezeu drept Aici gnosticismul a venit în ajutor cu învățătura sa despre unirea lui Dumnezeu și a omului în actul cunoașterii, cu Evanghelia Sa a Fiului lui Dumnezeu trimis din cer pentru a răscumpăra oamenii, cu transformarea sa a miticului tlisus într-un istoric, într-un purtător și predicator al tuturor acelor idei religioase, care au trezit gândirea în afara religiei evreiești oficial-formale Astfel, o nouă idee despre Dumnezeu a căpătat o "revelație" echivalentă cu legea "Gnosticismul", spune W Kohler, "nu are fundament; reprezintă o mișcare religioasă de masă" Și el dovedește că referirea obișnuită a bisericii la Simon Magus, ca părinte spiritual al acestei mișcări, se bazează numai pe "logica dogmei" și shena de orice fundament istoric x) Dar dacă ura bisericii față de eretici a fost capabilă să-l inventeze pe fondatorul gnosticismului, pentru că nu cunoaște mișcări impersonale, de masă și are nevoie de un individ căruia i-ar putea trăda o anatemă personală, atunci este într-adevăr o tendință atât de caracteristică oamenilor de a văd idealurile lor întruchipate în anumite personalități pe care le venerează? nu ar fi putut la fel de bine să-l inventeze pe Isus și să atribuie mișcarea creștină de masă inițiativei sale personale? Teologia a atras în repetate rânduri atenția celor care neagă istoricitatea lui Iisus asupra faptului că trăsătura esențială și caracteristică a creștinismului nu este atât învățătura fondatorului său, cât, se presupune, personalitatea istorică a acestuia din urmă Dar unul dintre principalii reprezentanți ai acestei teologii, Busse, afirmă - și aceasta ar trebui privită ca o concesie la "Mitul lui Hristos" - că "un moment pur istoric în esență nu are niciodată efect, iar acesta din urmă vine doar dintr-o simbol viu, prezent în care o convingere religioasă personală este prezentată într-o formă transfigurată"* ) Totuși, dacă adevărata forță motrice a creștinismului a fost Iisus divin, atunci ce altceva ne poate face să credem că fondatorul acestei religii a fost o figură istorică? Creștinismul nu are întemeietor în sensul obișnuit al cuvântului, așa cum nu au hinduismul, religia lui Osiris, Dionysos, Zeus sau Mitraism Crescând pe pământul foametei religioase și al nevoilor spirituale ale maselor, cărora religia evreiască a legii le-a tăiat calea spre mântuire și care nu putea fi consolată decât de un Dumnezeu iubitor, și nu de unul drept, ea a apărut direct din Iudaismul și a devenit de atunci o nouă religie, diferită de ea, un fundament solid pentru ale cărei idei au servit ca gnoză și ipoteză a lui Isus istoric Pentru iudaism, ca atare, Dumnezeu este un "Dumnezeu al dreptății"; pentru creștinism, el este un "Dumnezeu al milei" În aceasta, sau mai degrabă în fundamentarea metafizică și istorică a ideii de "Dumnezeu milostiv" stă diferența cea mai fundamentală dintre creștinism și iudaism; "Fiindcă atât de mult a iubit Dumnezeu lumea, încât a dat pe singurul Său Fiu, pentru ca oricine crede în El să nu piară, ci să aibă viață veșnică" (Ioan : ) Această idee de bază a întregului gnosticism a primit în Evanghelia după Ioan ediția sa finală speculativă, *) "Die Gnosis", "Religiongeschichtl Volksbiicher*, , p ) "Kyrios Christos", adevărat, cu prețul faptului că dragostea lui Dumnezeu se bazează în mod ambiguu în această Evanghelie, pe de o parte, pe o interpretare pur intelectualistă, pe identificarea a două semnificații esențial diferite (obiective și subiective) ale acestei iubiri x), și pe de altă parte, pe interpretarea ei obișnuită pur emoțională Evanghelia după Ioan confirmă în esență ceea ce am subliniat în Mitul lui Hristos și anume că punctul de plecare al creștinismului nu a fost o personalitate "unică în fel", "extraordinar de" puternică, ci de mine, ideea unui Dumnezeu iubitor Întreaga așa-zisa istorie a lui Isus servește doar la introducerea oamenilor în ideea acestei iubiri Căci "la început era cuvântul o" ) Vezi lucrarea mea "Einfiirung in die Philosophie", și urm CUPRINS Pagină I Ascensiunea evreului Gnosticismul Literatura înțelepciunii Psalmii partidele religioase evreieşti şi con II III IV Așteaptă să fie salvat Mesia Judecata de Apoi și învierea morților Evlavie nouă Noua credință în Dumnezeu Apocaliptic O nouă înțelegere a lui Dumnezeu Gnoză Gnosticismul evreiesc Dumnezeu-Mântuitor pe moarte și înviere Simbolismul lui Dumnezeu Răscumpărătorul (cruce și miel) ' Un slujitor suferind al lui Dumnezeu Fiind un copil al lui Dumnezeu Numele slujitorului lui Dumnezeu Fuziunea mântuitorului gnostic cu imaginea copilului suferind al lui Dumnezeu Gnosticismul evreiesc Gnoza lui Iustin Epistola lui Iuda Epistola către evrei Epistola lui Iacov " Apocalipsa lui Ioan Învățăturile celor doisprezece apostoli (di-dahe) Odele lui Solomon - software V Creştinismul Păunismul Carne și păcat Legea Dragoste Divină Iisus Hristos Cuvântul Crucii Duh (har și credință) Câștigarea vieții Învierea Atitudine față de Iudaismul Bifurcarea viziunii lui Pavel asupra lumii Pavel ca gnostic • Pagină Rezolvarea problemei păunului Pavel în Epistole și în Faptele Apostolilor Epistola către Galateni VI Context istoric al Epistolei către Galateni Convertirea lui Pavel Sinodul Apostolilor Pavel şi Petru VII Iisus "istoric" în cap epistolele lui Pavel ° Semnificația religioasă - istorică a lui Isus și a lui Pavel Cunoașterea personală a lui Pavel cu Isus istoric Relațiile de familie ale lui Isus Caracterul lui Iisus al lui Pavel Cuvintele Domnului Lucrările lui Isus Martorii Învierii Narațiune despre Cina cea de Taină Isus în epistolele pauline rămase Pavel ca martor al istoricității lui Isus Transformarea miticului Iisus în istoricul Prognozorii Marcu Matvey Luca VIII imagine sinoptică Isus Cuvintele lui Isus Isus ca o "persoană fermecătoare" Caracterul lui Isus IX Evanghelia după Ioan Caracterul Evangheliei după Ioan Ioan și Sinopticele Misticismul Evangheliei după Ioan Mitul gnostic • Panlogismul misticismului lui Ioan Hristos, logos, ca cunoaștere, adevăr, viață și iubire a lui Dumnezeu Spirit Contemplarea spirituală și credința Esenţa creştinismului 